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ਏਸੇ ਕਲਮ ਤੋਂ' : 

੪ ਜਿਮਿਲ ਰੱਥ (ਮਿੰਨੀ ਫਹਾਣੀ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ, 1992) 

€ ਚੂੜੀਆਂ (ਕਹਾਣੀ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ, 1994) 

੪ ਗਾਓ ਬੱਚਿਓ ਗਾਓ (ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ ਥਾਵਿ-ਸੰਗ੍ਹਿ, 1997) 

੪ ,ਪੰਕਾਂ ਦੀ ਪੈਨਸਿਲ (ਬਾਲ ਭਹਾਣੀ-ਸੈਗ੍ਰਹਿ, 2003) 

% ਮਨ ਦਾ ਕੰਪਿਊਟਰ (ਥਾਲ ਕਹਾਣੀ-ਸੋਗ੍ਰਹਿ, 2015) 

੪ ਕੁਝ ਭੇਤ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ (ਕਾਵਿ-ਸੌਗ੍ਰਹਿ, 2015) 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਮਿਸ਼ਨ, ਪਟਿਆਲਾ ਵੱਲੋਂ ਛਾਪੇ ਗਏ ਟੈਕਟ 
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€ 7692 ਦੀ ਵਿਸਾਖੀ (1998) 
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ਧੈਨ ਧੈਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
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ਦੂਮਗਾ -ਵਰਿਆਮ ਸਿੰਘ _ 9 
ਸ਼ਨਵਾਦ ਦੇ ਸ਼ਸ਼ਦਾ -ਲੇਖਥ ॥1 
ਕੁਝ ਸ਼ਝਦਾ -ਲੋਖਕ 13 
'ਡ਼ਗਤ'' ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਓਿਡਾਲਤਾ ਕਰਦੇ ਕੁਝ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ 15 
< ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 17 
< ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 91 
੪ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 55 
< ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਥਾਣੀ 72 
< ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 111 
੪ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 127 
੪ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 136 
< ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 164 
੪ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 215 
< ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 233 
< ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 255 
< ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 272 
੦ ਭਰਾਤ ਭੀਖਨ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 297 
ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 311 
੪ ਭਤਾਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 327 4 
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ਆੰਤਿਕਾਵਾਂ . 
1. ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੁਆਰਾ ਉਚਾਰੇ ਗਏ, ਜਿਹੜੇ ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ 343 
2. ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਸਲੋਕ, ਜਿਹੜੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੁਆਰਾ ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ 344 
3. ਬੇਖ਼ ਫ਼ਗੋਂਦ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜੀ ਦੇ 
ਜੋ ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਅਠਾਰਾਂ ਹੈ । 346 


ਸਹਾਇਕ ਪਸਤਕ-ਨੂਚਾੰ 349 
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ਭਮਿਕਾ 


ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਦ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਖੋਜ ਕਰ 
ਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਤੋਂ ਚਲੇ ਆ ਰਹੇ ਗਿਆਨ 
ਮਾਰਗ, ਕਰਮ ਮਾਰਗ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੇ ਚੌਖਟੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ 
`ਵਚਾਰ ਰੱਖ ਕੇ ਉਧੇੜ-ਬੁਣ ਕਰ ਕੇ ਹੋਰ ਉਲਝਣਾਂ ਪੈਦਾ ਕਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਖੋਜ 
ਦੱਧਤੀਆਂ ਦੀਆਂ ਬੰਦਿਸ਼ਾਂ ਦੇ ਦਾਇਰੇ ਵਿਚ ਉਲਝਦਿਆਂ ਅਤੇ ਲਕੀਰ ਦੇ ਜ਼ਕੀਰ 
ਤਣਾਦਿਆਂ ਬਹੁਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮਹਾਨ ਦੇਣ ਨਾਲ ਪੂਰਾ ਇਨਸਾਫ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਇਹਨਾਂ ਭਗਤ 
ੜਾਹਹਬਾਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਚੀਨ-ਕਾਲ ਦੇ ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਨਾਲ ਜੋੜਨਾ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ੜੜ੍ਰਾ ਨਾਰਦ, ਦੱਖਣ ਦੇ ਅਲਵਰਾਂ ਜਾਂ ਬੋਧੀ ਨਾਥਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਫਰੋਲ ਕੇ 
ਤੋਂਹ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਨਵ-ਉਸਾਰੀ ਲਈ ਦਿੱਤੀ 
=ਦਾਨ ਮੌਲਿਕ ਦੇਣ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਨਿਆਉ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਖੋਜ ਦੇ ਬਹਾਨੇ 
ਐਸਾ ਤਰੀਕਾ ਅਪਣਾਉਂਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੀਰਾਂ ਵੱਲੋਂ ਗੁਰਮਤਿ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦਦਾਨ ਭਗਤਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ ਇਸ ਮਹਾਨ 
ਵੇਣ ਨੂੰ ਪੇਤਲਿਆਂ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤਾਂ ਦੀ 
`ਵੜ਼ਵ-ਵਿਆਪੀ ਅਤੇ ਮਾਨਵਵਾਦੀ ਦੇਣ ਨੂੰ ਪਹਿਚਾਣ ਕੇ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥਾਣੀ 
੨ ਗੁਰੂ ਗ੍ਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਅੱਜ ਤੀਕ ਸਮਾਜ 
ਵੇਲ ਤੇ ਸੁਚੱਜੀ ਸੇਧ ਵੀ ਲੈ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਦਾ ਲੈਂਦਾ ਰਹੇਗਾ । 

ਸ. ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਜੀ 'ਸ਼ਾਂਤ' ਨੋ ਬੜੀ ਮਿਹਨਤ ਨਾਲ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਤੇ ਆਦਰਸ਼ਕ ਸਮਾਜ ਸਿਰਜਣਾ ਦੇ ਯੋਗਦਾਨ ਨੂੰ ਨਿਖਾਰ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ 
ਤਤਾੱਦਆਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਭਰਪੂਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦਿੱਤੀ 
ਟੈ 'ਜੱਭੀ ਦੀ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਗੜ੍ੁੱਚ ਹੋ ਕੇ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀਰ ਨੇ ਪੰਛਤਾਊਪੁਣੇ 
ਵਾਲਆ ਖੋਜਾਂ ਦੀਆਂ ਉਲਝਣਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਛੱਟਾਂ ਨੂੰ ਵਗਾਹ ਮਾਰਦਿਆਂ ਪੂਰੀ 
'ਦਟਨਤ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ, ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ ਸਾਹਿਤ 
ਤੇ #ੁੱਢਲੇ ਸੋਮਿਆਂ ਤੋਂ' ਸੋਧ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸੰਵਾਰ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਦਾ 
=ਫਕ ਉਪਰਾਲਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

'ਵਿਦਾਵਾਨ ਲੇਖਕ ਨੂੰ ਦਾਸ ਨੇ ਜੁਆਨੀ ਦੀ ਸਰਦਲ ਪੁਰ ਪੈਰ ਰੱਖਣ ਦੇ ਸਮੇਂ 
ਤੋਂ ੨” ਨੇੜਿਉਂ ਤੱਕਿਆ ਹੈ। ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਔਲ ਵਿਚ ਉਗਮਿਆ 
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10 ਭਾਨਾ 


ਇਹ ਲਾਲ ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ ਪਟਿਆਲਾ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਵਿਚ ਸੁਚੱਜਤਾ ਅਤੇ 
ਸਹਿਜਤਾ ਨਾਲ ਘੜਿਆ ਗਿਆ। ਇਹਨਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਐਸਾ ਟਿਕਾਉ ਅਤੇ 
ਠਹਿਰਾਉ ਬਣਿਆ ਕਿ ਬੇਸ਼ੱਕ ਬੈਂਕਿੰਗ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਰੁਜ਼ਗਾਰ ਚੱਲਦਾ ਰਿਹਾ, 
ਪਰ ਕਲਮ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਨਿਰੈਤਰ ਚੱਲਦੀ ਰਹੀ । ਸਿੱਥੀ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ 
ਲਬਰੇਜ਼ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਰੀਭੀਰਤਾ ਅਤੇ ਪੇਸ਼ਕਾਰੀ ਦੀ ਸਰਲਤਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹਰ ਲਿਖਤ 
ਦਾ ਖ਼ਾਸਾ ਰਿਹਾ। ਢੁੱਕਵੀਂ ਅਤੇ ਸੋਕੋਚਵੀਂ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਛੋਟੇ-ਛੋਟੇ ਵਾਕਾਂ ਵਾਲੀ 
ਲਿਖਣ ਸ਼ੈਲੀ ਗੈਭੀਰ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬੋਝਲ ਨਹੀਂ ਬਣਨ ਦਿੰਦੀ । 
ਲਿਖਤਾਂ ਭਾਵੇਂ ਛੋਟੇ ਥੱਚਿਆਂ ਲਈ ਲਿਖੀਆਂ ਜਾਂ ਆਮ ਸੈਗਤਾਂ ਲਈ, ਨਿਸ਼ਾਨਾ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੱਚਿਆਂ ਲਈ ਲਿਖਣਾ 
ਔਖਾ ਕਾਰਜ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ. ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਂਤ ਨੇ ਦੋ ਕਹਾਣੀ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਅਤੇ ਇਕ 
ਕਵਿਤਾ-ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਥੱਚਿਆਂ ਲਈ ਵੀ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਿਸ਼ਨ, ਪਟਿਆਲਾ 
ਨੇ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਟੈਕਟ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਛਾਪ ਛਾਪ ਕੇ 
ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਤੱਕ ਪਹੁੰਚਾਏ। ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਕਿਰਪਾ ਕਰਨ ' ਇਹ ਵਿਦਵਾਨ 
ਵੀਰ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਆਪਣੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖ ਪੰਥ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲੰਮੇ ਸਮੋਂ 
ਤਕ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣ । 
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ਧਨਵਾਦ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 


ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੈ' ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਕੋਟਾਨ-ਕੋਟਿ ਧੰਨਵਾਦ 
ਤੜਦਾ' ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਪਾਰ ਮਿਹਰ ਸਦਕਾ ਮੈ' ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖ ਸਕਣ ਦੇ 
ਤਤ ਹੋਇਆ ਹਾਂ । ਮੈ' ਧੋਨਵਾਦੀ ਹਾਂ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਸਰਦਾਰ ਰਤਨ ਸਿੰਘ ਜੀ, 
-`ਤ` ਜੀ ਸੀਮਤੀ ਸਵਰਨ ਕੌਰ ਜੀ, ਵੱਡੇ ਭਰਾ ਸਰਦਾਰ ਸੈਤੋਖ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਤੇ 
=ਾ=>` ਦੀ ਗਿਆਨੀ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਮੈ' ਛੋਟੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਤੋਂ 
> ਤੁਤਬਾਣੀ. ਸੂਫ਼ੀ-ਕਾਵਿ, ਕਿੱਸਾ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਪੰਜਾਬੀ ਕਵਿਤਾ ਨਾਲ 
== ਜਾਗਿਆ । ਬਹੁਤ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਮੈਨੂੰ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸਰ ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਹਿਝ ਜੀ 
=ਾਂ=` ਚਾਰ ਸੈਂਚੀਆਂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨਸੀਥ ਹੋਏ। ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਖੰਧਕ ਕਮੇਟੀ 
ਵਾ ਤਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਮੇਟੀ ਵੱਲੋਂ ਛਪਦਾ ਮਾਸਿਕ-ਪੱਤਰ ਗੁਰਮਾਂਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਤੇ 
ਤੁਫ਼=ਾਤ ਨਾਲ ਸੋਥੇਧਿਤ ਹੋਰ ਕਈ ਗ੍ਰੰਥ ਮੈਨੂੰ ਘਰ ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਏ। 

`ਵਸੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੈ' ਧੰਨਵਾਦੀ ਹਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਕਾਲਜ, ਪਟਿਆਲਾ ਦਾ ਅਤੇ 
“ਵਲ ਤਾਲਜ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਸਾਹਿਬਾਨ ਪ੍ਰੋ: ਸਵਰਨਜੀਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਤੇ 
> 'ਵਿਭਰਮ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਦਕਾ ਮੈ' ਐਮ.ਏ. (ਧਾਰਮਿਕ ਅਧਿਐਨ) ਦੀ 
-ਵਦੰ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀਆਂ ਡੂੰਘਾਈਆਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੱਦ ਤਕ ਸਮਝਣ ਦੇ ਕਾਬਲ 
: ਤਾਤਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਮੈਂ ਕਾਲਜ ਦੇ ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀਅਨ ਸਰਦਾਰ ਕਰਮਵੀਰ ਸਿੰਘ ਸੂਰੀ 
= ਵਾ ਧਨਵਾਦ ਕਰਨਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਦਾ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਖੁੱਲ੍ਹ-ਦਿਲੀ ਨਾਲ 
ਤੁਣ=ਾਤ ਅਤੇ ਹੋਰ ਧਰਮਾਂ ਸੋਬੰਧੀ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਪੂਰਾ ਮੋਕਾ ਦਿੱਤਾ। ਸਰਕਾਰੀ 
'ਤਤਤੀ ਭਾਲਜ ਨਿਆਲ ਪਾਤੜਾਂ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਪਟਿਆਲਾ ਦੇ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਸਾਹਿਬਾਨ ਡਾ. 
ਤੁਤ=ਟਨ ਸਿੰਘ ਵਾਲੀਆ ਜੀ, ਪ੍ਰੋ. ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਰਾਣਾ ਜੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਦੇਵ ਸਿੰਘ 
ਤਦ ਕੀ ਦਾ ਵੀ ਧੰਨਵਾਦ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਮੈਂ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮੈਂ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ 
=ਾਟਤ. ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਤੇ ਅਰਥ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀ ਉੱਚ-ਵਿੱਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । 
ਤਡੂ= ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਅਧਿਆਪਕ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿੱਚੋਂ ਸ੍ਰੀ ਮੰਗਤ ਰਾਜ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਵੇਦ 
ਡਾਟ ਜੀ. ਸੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇਵ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਪਾਲ ਜੀ ਅਤੇ ਸਰਦਾਰ ਭਗਵਤ 
`੩< ਤੇ ਦੇ ਨਾਂਅ ਮੇਰੇ ਜ਼ਿਹਨ ਵਿਚ ਵੱਸੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋ' ਮੈ' ਸਿਲੇਬਸ ਤੋਂ 
`ਤਡਾਵ ਵੀ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਸਿੱਖਿਆ। ਸੈ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਲਿਖਾਰੀਆਂ ਦਾ 
ਵੱ “ਟਣੀ ਹਾ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਥੋਜ-ਭਰਪੂਰ ਲਿਖਤਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਮੈਂ 
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12 ਧਨਵਾਦ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾ 


ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ ਡਾ. ਗੰਡਾ ਸਿੰਘ 
ਮੈਮੋਰੀਅਲ ਟਰੱਸਟ, ਪਟਿਆਲਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਮਿਬਨ, ਪਟਿਆਲਾ ਦਾ 
ਵੀ ਮੈਂ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਧੈਨਵਾਦੀ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਮੇਰੇ ਇਨਾਮ-ਪ੍ਰਾਪਤ ਖੋਜ-ਪੱਤਰਾਂ 
ਨੂੰ ਟੈਕਟਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਛਾਪ ਕੇ ਪਾਠਕਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰਿਕ ਮੈਂਬਰਾਂ ਆਪਣੀ ਜੀਵਨ-ਸਾਥਣ ਸੁਰਿੰਦਰ ਕੌਰ, 
ਆਪਣੀ ਬੇਟੀ ਗੁਰਲੀਨ ਕੌਰ, ਦਾਮਾਦ ਸਰਦਾਰ ਕੁਲਵਿੰਦਰ ਸਿੰਘ, ਬੇਟੇ ਗੁਰਦੀਪਕ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਨੂੰਹ-ਰਾਣੀ ਹਰਦੀਪ ਕੌਰ ਦਾ ਦਿਲੋਂ' ਧਨਵਾਦ ਕਰਨਾ ਬੇਹੱਦ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਸਮਝਦਾ ਹਾਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਸੁਖਾਵੇ' ਅਤੇ ਸਹਿਯੋਗ ਭਰੇ ਮਾਹੌਲ 
ਸਦਕਾ ਹੀ ਮੈਂ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਨੂੰ ਮੁਕੰਮਲ ਕਰ ਸਕਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਇਆ ਹਾਂ। ਮੈ' 
ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦਾ ਵੀ ਦਿਲੋਂ ਧੈਨਵਾਦੀ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੇਰੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਗੁਰਮਤਿ 
ਸਬੰਧੀ ਲੇਖਾਂ ਨੂੰ ਅਖ਼ਬਾਰਾਂ-ਰਸਾਲਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਫੋਨਾਂ ਅਤੇ ਪੱਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ 
ਮੈਨੂੰ ਸਦਾ ਪਿਆਰ-ਭਰਿਆ ਹੁੰਗਾਰਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਸੰਬੋਧੀ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ 
ਹੁੰਗਾਰੇ ਦੀ ਮੈਨੂੰ ਸਦਾ ਇੰਤਜ਼ਾਰ ਰਹੋਗੀ। 


ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਂਤ 
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ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਸੋਪਾਦਨਾ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੀ ਤਰਤੀਬ ਤੋ' ਸਵੈ- 


ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਥਾਣੀ ਬਾਰੇ 
“ਵਖਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤਰਤੀਬ ਦੇਣ ਸਮੇਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਤੱਖਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਤਰਤੀਬ ਕਾਲ-ਕੁਮ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਨਿਸਚਿਤ 
ਤਾਂਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਨੂੰ ਲਿਖਦਿਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ _ ਲਿਖੀਆਂ 
ਤਟਾਆ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਮੈਂ ਵਾਚਿਆ ਹੈ। ਹਵਾਲੇ ਦੇਣ 
ਵਾਦੱਤਆਂ ਉਹੀ ਸ਼ਬਦ ਹੂ-ਬ-ਹੂ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਜਿਵੇ' ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਭਗਤ 
=ਾਂਹਬਾਨ ਬਾਰੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ 
“ਭਖਦਿਆਂ ਉਸ ਪੱਧਰ ਦੇ ਸਤਿਕਾਰ ਅਤੇ ਸਨਮਾਨ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਰੱਖਿਆ, 
'=੩= ਪੱਧਰ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਅਤੇ ਸਨਮਾਨ ਖ਼ੁਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ 
ਤੁਟੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 
ਦੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ 
“ਵਖਤਾ ਤੇ ਹਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਹੀ ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਵੇਗਾ 
'ਤ ਤੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਦਤੇ ਸਨਮਾਲ ਦਾ ਯੋਗ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਰੱਖਿਆ। ਸਾਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ 
ਤਣ” ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਖ਼ੁਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਨ 
ਤ=ੈਅਤਾ ਨੂੰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਤਾਂਵਦਾਸ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ, ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
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14 ਕੁਝ ਸ਼ਬਟਾ 


ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਜੋ ਹਵਾਲੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਦੁਹਰਾਅ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਿਆਂ ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੀ ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਵਾਲੇ ਵੀ ਕਈ ਵਾਰ ਦੁਹਰਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਹਵਾਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਇਕੱਠੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਦੁਹਰਾਅ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਰਨਾ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਹਵਾਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਦੱਸਣਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਜੋ ਹਵਾਲੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਵਿੱਚੋਂ' ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹਵਾਲੇ ਅਤੇ ਟਿੱਪਣੀਆਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਿਥੇ ਇਹ ਹਵਾਲੇ ਆਏ ਹਨ, ਉਥੇ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੈਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਦਾ ਪੰਨਾ, ਰਾਗ ਅਤੇ ਬਾਣੀਕਾਰ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 


ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ ਸ਼ਾਂਤ 
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ਗੁਰਮਤੀ ਸਬਦਿ ਜੂਰ ਹੈ ਥਾਮੁ ਕੁਂਧੁ ਜਿਨੀ ਮਾਰਿਆ ॥ 
ਸਚੈ _ਅੰਦਰਿ _ਮਹਲਿ _ਸਥਦਿ _ਸਵਾਰਿਆ॥ 
ਸੇ ਭਗਤ ਤੁਧੁ ਭਾਵਦੇ ਸਚੈ ਨਾਇ ਪਿਆਰਿਆ॥ 

(ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਮ: 9. ਪੰਨਾਂ 12809 


ਮਤਿ ਹੋਦੀ ਹੋਇ ਇਆਣਾ॥ ਤਾਣ ਹੋਦੇ ਹੋਇ ਨਿਤਾਣਾ ॥ 


ਅਣਹੋਦੇ ਆਪੁ ਥੋਡਾਏ ॥ ਕੋ ਐਸਾ ਭਗਤੁ ਸਦਾਏ ॥੧੨੮॥ 
ਲੌਕ ਭਗੀਦਾ ਜਨ. ਪੰਨਾ 4384) 


ਹਰਿ ਜਨੁ ਊਤਮੁ ਭਗੜੁ ਸਦਾਵੈ ਆਗਿਆ ਮਨਿ ਸੁਖੁ ਪਾਈ ॥ 
ਜੇ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸਤਿ ਕਰਿ ਮਾਨੈ ਭਾਣਾ ਮੰਨਿ ਵਸਾਈ॥ 
ਆਸਾ ਕਾਗਰ ਜ. ਪੰਨਾ 980) 


ਭਗਤਾ ਕੀ ਚਾਲ ਨਿਰਾਲੀ ॥ 

ਚਾਲਾ ਨਿਰਾਲੀ ਭਗਤਾਹ ਕੇਰੀ ਬਿਖਮ ਮਾਰਗਿ ਚਲਣਾ ॥ 

ਲਥੁ ਲੋਕੁ ਅਹੇਥਾਰ ਤਜਿ ਤ੍ਰਿਸਨਾ ਬਹੁਤੁ ਨਾਹੀ ਬੋਲਣਾ ॥ 

ਖੰਨਿਅਹੁ _ਤਿਖੀ ਵਾਲਹੁ _ਨਿਕੀ ਏਤੁ ਮਾਰਗਿ ਜਾਣਾ ॥ 

ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ ਜਿਨੀ ਆਪੁ ਤਜਿਆ ਹਰਿ ਵਾਸਨਾ ਸਮਾਣੀ ॥ 

ਥਹੈ ਨਾਨਕੁ _ਚਾਲ _ਭਗਤਾ ਜੁਗਰੁ _ਜ਼ੁਗੁ _ਨਿਰਾਲੀ ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਅਨੰਦੁ ਮ: ੩. ਪੰਨੇ 918-497 


ਹਰਿ ਕੇ ਭਗਤ ਸਦਾ ਸੁਖਵਾਸੀ ॥ ਬਾਲ ਸੁਭਾਇ ਅਤੀਤ ਉਦਾਸੀ ॥ 
ਅਨਿਕ ਰੋਗ ਕਰਹਿ ਥਹੁ ਭਾਤੀ ਜਿਉ ਪਿਤਾ ਪੂਤੁ ਲਾਡਾਇਦਾ ॥੧੪॥ 
(ਸਾਰ ਸੋਲਹੇ ਮ ੫. ਪੁੱਠਾ 1976) 


“ਗਿਤ ਸੂਰ ਛਤ੍ਪਤਿ ਰਾਜਾ ਭਗਤ _ਬਰਾਬਰਿ ਅਉਰ ਨ ਥੋਇ॥ 


ਤੇੜੇ ਪੁਚੈਨ ਪਾਤ ਰਹੈ ਜਲ ਸਮੀਪ ਭਨਿ ਰਥਿਦਾਸ ਜਨਮੇ ਜਗਿ ਓਇ ॥੩॥੨॥ 
/ਭਲਾਫਲੁ ਗੰਵਦਾਸ ਜਾਂ. ਪੱਨਾ 458) 
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ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 


ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ “ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਪੱਛਮੀ 
ਬੇਗਾਲ ਦੇ ਬੀਰ ਭੂਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਕੇਂਦੂਲੀ ਨਾਂਅ ਦੇ ਪਿੰਡ ਫੋਜ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿ 
ਮਾਤਾ ਰਮਾ ਦੇਵੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਬਾਰ੍ਹਵੀ' ਸਦੀ ਦੇ ਤੀਜੇ ਦਹਾਕੇ ਦੇ ਕਰੀਬ ਹੋਇਆ।” 
ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਕਤਾ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ, 'ਤੇਰ੍ਹਵੀ' 
ਸਦੀ ਦੇ ਇਕ ਬੈਗਾਲੀ ਭਗਤ ਕਵੀ (1201-1245 ਈ.) ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤ 
ਰਚਨਾ “ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ' ਕਾਵਿ ਤੇ ਸੈਗੀਤ ਕਲਾ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ।” 
“ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬੀਰ-ਭੂਮਿ ਦੇ ਪਿੰਡ ਕੇਂਦੂਲੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਿਥੇ ਕਿ 
ਯਾਦਗਾਰੀ ਮੰਦਰ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।” “ਕੁਝ ਅਰਸਾ ਸੈਨਬੈਸੀ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ 
ਸੇਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਰਹੇ । ਪਿੱਛੋਂ ਭਗਤੀ ਰੋਗ ਇਤਨਾ ਵਧਿਆ ਕਿ ਸਭ ਕੁਝ 
ਇਕ ਪਾਸੇ ਛੱਡ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਪਰਾਇਣ ਹੇ ਗਏ।' ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੁਹਿਰਦ ਪਤਨੀ ਪਦਮਾਵਤੀ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੋ ਭਜਨ-ਗਾਇਨ ਕਰਦੀ ਤੇ ਮਸਤ ਰਹਿੰਦੀ । ਸ਼ਬਦਾਰਥ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਫੁੱਟਨੌਟ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ: “ਇਹ ਭਗਤ, ਜੋ 'ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ” ਨਾਮੇ ਸੈਸਕਿਤ 
ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਕਰਤਾ ਸੀ, 12ਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਦੱਖਣੀ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਪਿੰਡ ਕੈਨਦੂਲੀ 
'ਵਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਸ਼ੁਰੂ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਜੈਦੇਵ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤੀ 
'ਵਚ ਲੀਨ ਰਿਹਾ, ਪਰ ਅੰਤ ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਸੂਝ ਹੇ ਗਈ ।“ 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸਾਲ 1170 
ਈ_ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ।” ਡਾ. ਤ੍ਰਿਪਤ ਕੌਰ ਜੀ ਨੇ ਪੁਸਤਕ ਭਗਤਾ ਬਾਣਨੰ 
ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ) ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਕਈ ਵਿਦਵਾਨ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਦਾ 
ਜਮਾਂ 1236-1262 ਸੈਮਤ ਅਨੁਸਾਰ 1180 ਈ. ਤੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ।''“ ਇਹ ਰਾਜ- 


- ਤੇ ਡਗਤਾ ਸਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਡਾਏ (ਸੈ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ) ਵਿਚ ਬਾਮਲ ਲੇਖਕ ਦਾ ਲੋਖ, ਪੰਨਾਂ 118. 
2 ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੰਸ਼. ਪੰਨਾ 149. 

੨ ਉਹ, ਪੰਨਾ 146. 

- ਡਝਦਾਰ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਝ ਸਾਹਿਬ, ਸੈਂਚੀ, ਪੰਨਾ 1106. 

“ ੧ ੩. ੧੧੩ਟ੩੪॥0੬, 7ਨਟ 580 ਸੈਲ ੦1. ₹1, . 5. 

੨ ਡਾ ਤ੍ਰਿਪਤ ਕੌਰ, ਭਗਤਾ ਬਾਣਨ, ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, 'ਡੂਮਿਰਾ' ਵਿੱਚੋਂ। 
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18 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਕਾਲ ਬਿਕੁਮੀ ਸੋਮਤ ਅਤੇ ਈਸਵੀ ਸੌਮਤ ਦੇ ਸਤਵੰਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਆਪਸੀ ਫ਼ਰਕ 
ਸਦਕਾ 1179 ਈਸਵੀ ਤੋਂ 1205 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਹਿਸਾਬ 
ਨਾਲ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1150 ਈਸਵੀ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਨਾ 
ਹੀ ਠੀਕ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪੱਚੀ-ਤੀਹ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਉਹ ਰਾਜਾ 
ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀ ਵਜੋਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ ਹੋਣਗੇ । 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਪੰਜ ਦਰਥਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਅ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ : 
ਉਮਾਪਤੀ ਧਾਰਾ, ਜੈਦੇਵ, ਸਰਾਨਾ, ਗੋਵਰਧਨ ਅਤੇ ਧੋਈ ।” ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ 
ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦੇ 'ਪੰਜ ਹੀਰੇ ਆਖਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਉਮਾਪਤੀ ਧਾਰਾ ਸ਼ਬਦ ਚਿੱਤਰਕਾਰੀ ਲਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਨ। ਸਰਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਖੜੇ-ਖਲੋਤੇ ਕਵਿਤਾ ਰਚਨ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਸੀ। ਗੋਵਰਧਨ ਦਾ ਬ੍ਰਿਹੇ ਬਿਆਨ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਸੀ। ਧੋਈ ਦੀ ਯਾਦ ਸ਼ਕਤੀ ਏਨੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੀ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਕੁਝ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਪੂਗੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਣਾ ਦੇਣ ਦੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਦੀ ਸਾਰੇ ਧਾਂਕ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਜੈਦੇਵ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਨਿਵੇਥਲੀ ਲਿਖਣ-ਸ਼ੈਲੀ ਲਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਵੀਆਂ ਦੇ ਇਹ ਖ਼ਾਸ 
ਗੁਣ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖੇ ਆਪਣੇ ਇਕ 
ਲੇਖ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ।' 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਗਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਮਾਹਰ ਸਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਹਨ : ਹਸਨ ਰਾਘਵ, ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ ਅਤੇ 
ਚੰਦਰ ਲੋਕ । ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਦੇ ਪੰਜ ਦਰਬਾਰੀ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ 
ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਜਗਤ-ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨੀ ਦੋ ਅਜਿਹੇ 
ਤੱਥ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਉੱਚ-ਪੱਧਰੀ ਅਤੇ ਨਿਵੇਕਲਾ 
ਸਥਾਨ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ-ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਦੀ ਧਾਰਾ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਨਾਂਅ ਬੜੇ ਅਦਬ-ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮਹਾਨ ਕੱਲ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਦੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਅੰਦਰਾਜ ਤੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਪਤਨੀ, ਜਨਮ-ਭੂਮੀ ਅਤੇ 
ਜੀਵਨ ਸ਼ੈਲੀ ਬਾਰੇ ਭਰਪੂਰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੋਖੇਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਕਨੌਜ ਨਿਵਾਸੀ ਭੋਜਦੇਵ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਪੁੱਤ ਜੋ ਰਮਾਦੇਵੀ 
ਦੇ ਉਦਰ ਤੋਂ' ਕੇਂਦੂਲੀ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬੀਰ-ਭੂਮਿ ਬੰਗਾਲ) ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ। ਜੈਦੇਵ 
ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤਧਾਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਉਪਾਸ਼ਕ ਸੀ ਪਰ ਤਤ੍ਰਵੇਤਾ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰ 
ਕੇ ਕਰਤਾਰ ਦਾ ਅਨੰਨ ਸੇਵਕ ਹੋਇਆ । ਇਹ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕਿਤ ਦਾ ਪੂਰਣ 
ਪੰਡਿਤ ਸੀ, ਇਸ ਦਾ ਰਚਿਆ ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ ਮਨੋਹਰ ਕਾਵਯ ਹੈ। ਜੈਦੇਵ ਰਾਗ 


7. ।&. ਦਛਟਗਰੀਟ, 78ਟ 586 ਜਟਿਲ, ਚਲੇ, ੯1, ਨ. 5. 
8. ਲੇ ਭਗਾਤਾ ਸਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਡਾਏ (ਸੈ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ) ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਲੇਖਕ ਦਾ ਲੇਖ, ਪੰਨਾ 118. 
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ਵਿਦਯਾ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਪਦਮਾਵਤੀ ਨਾਲ ਮਿਲ ਕੇ ਮਨੋਹਰ 
ਸੁਰ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਪਦ ਗਾਇਆ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਇਸ ਨੋ ਆਪਣੀ ਉਮਰ ਦਾ 
ਬਹੁਤਾ ਹਿੱਸਾ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਰਾਜਾ ਬੱਲਾਲਸੇਨ ਦੇ ਪੁੱਤ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਦੇ ਪਾਸ ਰਹਿ 
ਕੇ ਬਿਤਾਇਆ। ਇਸੇ ਜੈਦੇਵ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ 
ਪ੍ਰਾਜਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਪਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ।” 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਤਿਆਗੀ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। ਤੀਰਥ- 
ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਕਰਨ ਦੇ ਸ਼ੁਕੀਨ ਸਨ । ਸਫ਼ਰ ਦੌਰਾਨ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਇਕ ਗੜਵਾ ਅਤੇ 
ਇਗ ਗੋਦੜੀ ਰੱਖਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਤਿਆਗੀ ਬਿਰਤੀ ਏਨੀ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ ਕਿ 
ਇਕ ਰਾਤ ਤੋਂ ਵੱਧ ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਵੀ ਬਤੀਤ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਤਕ ਕਿ ਇਕ 
ਦਰੱਖਤ ਹੇਠਾਂ ਦੋ ਦਿਨ ਗੁਜ਼ਾਰ ਕੇ ਵੀ ਉਹ ਉਸ ਦਰੱਖ਼ਤ ਜਾਂ ਉਸ ਦਰੱਖ਼ਤ ਵਾਲੀ 
ਬਾ ਨਾਲ ਮੋਹ ਨਹੀਂ ਪਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਜਗਨਨਾਥ ਪੁਰੀ ਪਹੁੰਚਣ 'ਤੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦਾ ਟਾਕਰਾ ਇਕ ਅਗਨੀਹੋਤ੍ਰੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨਾਲ ਹੋਇਆ, ਜਿਹੜਾ ਆਪਣੀ ਸਦਰ 
ਅਤੇ ਨੌਜਵਾਨ ਲੜਕੀ ਦੀ ਬਲੀ ਦੇਣ ਲਈ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਜ਼ੀਬੀ ਆਵਾਜ਼ ਆਈ ਕਿ ਉਸ ਲੜਕੀ ਨੂੰ ਜੈਦੇਵ ਨਾਲ ਵਿਆਹ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। ਜੈਦੇਵ ਨੇ ਉਸ ਲੜਕੀ ਪਦਮਾਵਤੀ ਨੂੰ ਅਪਨਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਉਸ 
ਨਾਲ ਸ਼ਾਦੀ ਕਰ ਕੋ ਬੀਰਭੂਮ ਰਹਿਣ ਲੱਗੇ। ਇਥੇ ਹੀ ਬੰਗਾਲ ਦੇ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ 
ਜੋਨ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 'ਰਤਨ' ਸਥਾਪਤ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਜੇ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਪੰਜ ਰਤਨਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਕਿਓਂਕਿ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਲਈ ਇਕ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਬੱਝ ਕੇ ਰਹਿਣਾ ਮੁਸ਼ਕਲ 
ਤੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਥੋੜ੍ਹਾ ਸਮਾਂ ਰਾਜੇ ਕੋਲ ਰਹਿ ਕੇ ਉਥੋਂ ਕੇਂਦੂਲੀ ਆ ਗਏ। ਬਹੱਤਰ 
ਜਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। 1150 ਈਸਵੀ ਨੂੰ ਜਨਮ- 
ਫ਼ਾਲ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਮੁਤਾਬਕ ਦੇਹਾਂਤ ਦਾ ਸਾਲ 1222 ਈਸਵੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾ 
ੜਕਦਾ ਹੈ । 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦਾ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਵੀ ਲਾਇਆ 
ਤਾ ਸਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਤੀ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਚੇਚੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
-1. ਜਾਰੀ ਲੁਕਦੇਉ ਅਰੁ ਅਕੂਰੁ ॥ ਹਟਵੈਤੁ ਜਾਰੀ ਧਰਿ ਲੰਕੂਰੁ 8 
ਸੈਕਰੁ ਜਾਰੀ ਚਰਨ ਸੇਵ ॥ ਕਲਿ ਜਾਗੇ ਨਾਮਾ ਸੈਦੇਵ 9੨੩ 
ਜਾਗਤ ਸੋਵਤ ਬਹੁ ਪ੍ਰਕਾਰ ॥ ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਾਰੀ ਸੋਈ ਸਾਰੁ ॥ 
(ਬਸੰਤ ਭਛੀਰ ਜਾ. ਪਨ /193-94/ 
-2. ਗੁਰ ਪਰਸਾਈ ਸੈਦੇਉ ਨਾਮਾਂ ॥ ਭਗਤਿ ਕੈ ਪ੍ਰੇਮਿ ਇਨ ਹੀ ਰੈ ਜਾਨਾਂ ॥ 
(ਗਾਉਲਾੀ ਭਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 330) 


੪ ਭਾਈ ਗਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ, ਪੰਨਾ 534. 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਕਲਿਜੁਗ ਵਿਚ ਉਜਾਗਰ 
ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਪਾਰ ਕਿਰਪਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਗਾਹੀ' ਗੁਰਮੁਖ ਜਾਗਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਾਗਣਾ ਹੀ ਅਸਲ 
ਜਾਗਣਾ ਹੈ। 
ਰਾਗ ਬਿਲਾਵਲ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਚਹੁੰ ਵਰਣਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਧਿਆ ਕੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕੇਵਲ ਬਾਹਮਣ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਹੀ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਜਾਂਦਾ। ਜਾਤ 
ਭਾਵੇ' ਜਨਮ ਤੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਹੋਵੇ, ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗਤ 
ਨਾਲ ਹੀ ਸੰਭਵ ਹੈ। ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਵਾਲਾ ਭਾਵੇ' ਕਿਸੇ ਵੀ ਫਰਣ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ 
ਹੋਵੇ, ਉਹ ਇਸ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਤਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਇਸ ਸੱਚਾਈ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਰਿਹਾ' ਹੈ : 
ਅੰਡਜ ਜੇਰਜ ਸੇਤਜ ਉਤਭੁਜ ਸਭਿ ਵਰਨ ਰੂਪ ਜੀਅ ਜੋਤ ਉਪਈਆ ॥ 
ਸਾਧੂ ਸਰਣਿ ਪਚੈ ਸੋ ਉਬਰੈ ਖੜ੍ਹੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸੂਦੁ ਫੈਸੁ ਚੰਡਾਲ ਚੋਡਈਆ ॥੬॥ 
ਨਾਮਾ ਜੈਦੇਉ ਕੰਥੀਰੁ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਅਉਜਾਤਿ ਰਥਿਦਾਸੁ ਚਮਿਆਰੁ ਚਮਈਆ ॥ 
ਜੋ ਜੋ ਮਿਲੈ ਸਾਧੂ ਜਨ ਸੈਗਤਿ ਧਨੁ ਧੈਨਾ ਜਟੁ ਸੈਣੂ ਮਿਲਿਆ ਹਰਿ ਦਈਆ ॥੭॥ 
/ਭਲਾਵਲ ਮਹਲਾ ੪, ਪੰਨਾ 8357 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੀ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਹੈਕਾਰ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਅਹੌਕਾਰ 
ਦੇ ਤਿਆਗ ਰਾਹੀ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਸੈਭਵ ਹੈ । ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਕਿਸੇ 
ਨਾ ਕਿਸੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ ਅਹੈਕਾਰ ਦੀ ਮਨ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦਗੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਓਨਾ ਚਿਰ ਮਨ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ । ਹਉਮੈ 
ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਸਿੱਧਾ ਟਕਰਾਵ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸੈਣ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਨ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਤੂੰ ਵੀ ਪ੍ਭੂ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪੈ ਜਾ ਅਤੇ ਇਧਰ-ਉਧਰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਨਾ ਭਟਕ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਭੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜੈਦੇਵ ਤਿਆਗਿਓ ਅਰੰਮੇਵ ॥ ਨਾਈ ਉਧਰਿਓ ਸੈਨ ਸੇਵ ॥ 
ਮਨੁ ਡੀਗਿ ਨ ਡੌਲੈ ਕਹੂੰ ਜਾਇ ੧ ਮਨ ਤੂ ਭੀ ਤਰਸਹਿ ਸਰਣਿ ਪਾਇ ॥ 
(ਬਸੰਤ ਆ ੫. ਪੰਨਾ 17924 
ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਦੋ' ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਹਵਾਲਾ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਡਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਈ ਵਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਹੇਠ-ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਸ਼ਾਹਦੀ ਭਰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਉੱਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ : 
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(2) ਜਿ ਮਤਿ ਗਹੀ ਸੈਦੇਵਿ ਜਿ ਮਤਿ ਨਾਮੈ ਸੈਮਾਣੀ ॥ 
ਜਿ ਮਤਿ ਕਿ੍‌ਲੌਚਨ ਚਿਤਿ ਭਗਤ ਕੈਭੀਚਹਿ ਜਾਣੀ ॥ 
ਲਗਈ ਮਹਲੇ ਤਨੈਜੇ ਕੰ. ਭਟ ਜਾਲਪ 77. 17947 


(2) ਨਾਰਦੂ ਧ੍ਰ ਪ੍ਰਹਲਾਦੁ ਸੁਦਾਮਾ ਪੁਝ ਭਗਤ ਹਰਿ ਕੇ ਜੁ ਗਣੇ ॥ 

ਅੰਬਰੀਕੁ ਜਯਦੇਵ ਰ੍ਰਲੋਚਨੁ ਨਾਮਾ ਅਵਰੁ ਕਥੀਰੁ ਭਣੰ ॥ 
।ਸਵਈਏ ਮਹਲ ਚਉਥੇ ਕੰ, ਡੱਟ ਝਲ ਜੀ. 1405) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣ ਸਦਕਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਤਿ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 
ਸਦਕਾ ਅਤੇ ਸਤਿਗੁਰ ਵੱਲੋਂ ਮਿਲੇ ਗਿਆਨ ਸਦਕਾ ਸਾਰੇ ਯੁਗਾਂ ਦੇ ਭਗਤ 
ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ ਹਨ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਸਮੁੱਚੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 
ਲੜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣਾ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਸਰਵੋਤਮ ਸਤਿਕਾਰ ਹੈ, ਜੋ 
ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਗਿਆਨ 

ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਜੋ ਹਵਾਲੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ 
ਬਾਰੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਗੱਲ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਕ ਪਉੜੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ 
੩ਟਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ ਲੀਲ੍ਹਾ 'ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ' ਗ੍ਰੰਥ 
ਵਜੋ ਲਿਖਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸਹਿਜ-ਧੁਨਿ ਵਿਚ 
ਤੀਨ ਹੋ ਕੇ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਗੁਣ ਲਿਖ ਅਤੇ ਗਾ ਰਹੋ ਸਨ। ਲਿਖਦਿਆਂ-ਲਿਖਦਿਆਂ 
'ਕ ਦਿਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਢੁਕਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਨਹੀਂ' ਸੁੱਝ ਰਹੇ ਸਨ। ਜੈਦੇਫ ਜੀ ਨੇ ਗ੍ਰੰਥ ਲਿਖਣਾ 
ਫੱਦ ਗੀਤਾ ਅਤੇ ਆਪ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਚਲੇ ਗਏ । ਕਥਾ ਮੁਤਾਬਕ ਭਗਵਾਨ ਖ਼ੁਦ 
ਭਗਤ ਜੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਆਏ ਅਤੇ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਢੁਕਵੇਂ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖ ਦਿੱਤੇ । 
ਭਤਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵਾਪਸ ਆ ਕੇ ਜਦੋਂ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਲਿਖੋ ਅੱਖਰ ਦੇਖੋ ਤਾਂ 
"ਵਸਮਾਦ ਵਿਚ ਆ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿਸਮਾਦੀ ਅਨੈਦ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਝੱਲੀ ਨਹੀਂ 
=ਾ ਰਹੀ ਸੀ। ਅਨੰਦਿਤ ਮੁਦਰਾ ਵਿਚ ਜਦੋ' ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਘਰ ਤੋ ਬਾਹਰ 
ਤੁੱਲ੍ਹੇ ਬਾ 'ਤੇ ਆਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦੇਖਿਆ ਕਿ ਇਕ ਦਰੱਖ਼ਤ ਦੇ ਪੱਤਿਆਂ 'ਤੇ ਸਾਰਾ 
`ਤਾਂਤ ਗੋਵਿੰਦ” ਗ੍ਰੰਥ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਦਰੱਖ਼ਤ ਬਹੁਤ ਹੀ 
ਦੜਫਰਜਤਾ ਭਰੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ 
'ਤ ਭਗਵਾਨ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਏਨੇ ਕਾਇਲ ਹੋ ਗਏ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਜਾਝਬ਼ਾਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ ਜੀ ਨੂੰ ਗਲ ਨਾਲ ਲਾ ਲਿਆ। ਸੋਤ ਜੈਦੇਵ 
= ਅਤੇ ਅਨੰਤ ਭਗਵਾਨ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦਾ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਭਾਈ 

ਤੁਫ਼ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
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ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਜੈਦੇਉ ਕਰਿ ਰਗੀਤ ਰੀਵਿੰਦ ਸਹਜ ਧੁਨਿ ਗਾਵੈ । 

ਲੀਲ੍ਹਾ ਚਲਿਤ ਵਖਾਣਦਾ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਨਾਕੁਰ ਭਾਵੈ । 

ਅਖਰ ਇਕ ਨ ਆਵੜੈ ਪੁਸਤਕੁ ਬੈਨ੍ਹਿ ਸੈਧਿਆ ਕਰਿ ਆਵੈ । 

ਗੁਣ ਨਿਧਾਨ ਘਰਿ ਆਇਥੈ ਭਗਤ ਰੁਪਿ ਲਿਖਿ ਲੇਖੁ ਬਣਾਬੈ । 

ਅਖਰ ਪੜ੍ਹਿ ਪਰਤੀਤਿ ਕਰਿ ਹੋਇ ਵਿਸਮਾਦ ਨ ਅੰਗਿ ਸਮਾਵੈ । 

ਫੇਰਿ ਜਾਇ ਉਜਾੜਿ ਫਿਚਿ ਬਿਰਖੁ ਇਕੁ ਆਬਰਜੁ ਸੁਹਾਵੈ । 

ਗੀਤ ਗੋਬਿੱਦ ਸੰਪੂਰਣੋ ਪਤਿ ਪਤਿ ਲਿਖਿਆ ਅੰਤੁ ਨੇ ਪਾਵੈ । 

ਭਗਤਿ ਹੇਤਿ ਪਰਗਾਸੁ ਕਰਿ ਹੋਇ ਦਇਆਲੁ ਮਿਲੈ ਗਲਿ ਲਾਵੈ । 

ਸਤ ਅਨੌਤ ਨ ਭੇਦ ਗਣਾਵੈ ॥੧੦॥% (ਵਾਰ 76, ਪਉ /0/ 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀ ਤੋਈਵੀ' ਵਾਰ ਦੀ ਇਕ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਜ਼ਿਕਰ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਸੰਗ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਨਥਾਇਕ ਸੈਦੇਉ ਜਗਿ ਬਾਲਮੀਕ ਸਤਿਸੈਗਿ ਕਰਾਏ । 
ਥੇਣੂ ਤਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਧੰਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ।'' (ਫਾਰ 23. ਪਉੜੀ 45? 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਵਾਨ ਦੁਆਰਾ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ-ਲੀਲ੍ਹਾ ਵਿਚ ਚੁਕਵੇਂ' 
ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਥੋੜ੍ਹੇ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ-ਲੀਲ੍ਹਾ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ-ਰਾਧਕਾ ਦੀ 
ਲੀਲ੍ਹਾ ਲਿਖ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਪੂਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖੀ ਨਹੀਂ' ਜਾ ਰਹੀ ਸੀ । ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਸਭਾਲਣ ਲਈ ਦੇ ਕੇ ਆਪ ਨਹਾਉਣ ਚਲੇ ਗਏ। ਪਿੱਛੋਂ' ਠਾਕੁਰ 
ਜੀ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਆਏ ਅਤੇ ਰਸ ਰੀਤਿ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਹਾਣੀ ਲਿਖ 
ਦਿੱਤੀ। ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆ ਕੇ ਕਾਗ਼ਜ਼ ਦੇਖੋ। ਲਿਖੇ ਅੱਖਰ ਦੇਖੇ ਤਾਂ ਪਤਨੀ ਨੂੰ 
ਪੁੱਛਿਆ ਕਿ ਇਹ ਅੱਖਰ ਕੌਣ ਲਿਖ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਤਨੀ ਨੇ ਕਿਹਾ, “ਤੁਸੀਂ ਖ਼ੁਦ 
ਗੀ ਤਾਂ ਵਾਪਸ ਆ ਕੇ ਇਹ ਅੱਖਰ ਲਿਖ ਕੇ ਗਏ ਹੋ।” ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਮਝ ਗਏ 
ਕਿ ਇਹ ਅਸਚਰਜਤਾ ਦੀ ਖੇਡ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਆਪ ਵਰਤਾਈ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਆਖਿਆ : 
ਧੰਨੁ ਭਾਗ ਤੂੰ ਮੋਰੀ ਨਾਗੇ॥ ਤੈਂ ਤੇ ਪਰਸਿਆ ਰਾਮੁ ਮੁਰਾਰੀ ॥ 
ਰੂਪੁ ਵਟਾਇ ਆਯਾ ਥਾ ਰਾਮੁ॥ ਤੇਰੇ ਪੂਰਨ ਹੋਏ ਕਾਮ॥“ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਵਾਨ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਹੋ ਕੇ ਵਿਰਲਾਪ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ 
ਅਤੇ 'ਗੀਤ ਗੋਵਿੰਦ” ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਮਾਣ ਬਖ਼ਜ਼ਿਆ। 
10. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਕਤਨਾਵਲ?, ਪੰਨਾ 107. 


1੧. ਉਗੀ, ਪੰਨਾ 250. 
12. ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੇ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਂ, ਪੰਨਾ 416. 
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ਸ੍ਰੀ ਕ੍ਿਸ਼ਨ-ਕਾਵਿ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਅਨਮੋਲ ਪੂੰਜੀ ਹੈ। 
ਜੈਦੇਵ ਜੀ, ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਮੀਰਾ ਬਾਈ ਜੀ ਇਸ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਮਹਾਨ ਸਿਤਾਰੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਵੱਡੀ ਦਿਲਚਸਪੀ ਅਤੇ ਵਡਿਆਈ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਹੈ ਕਿ ਮੁੱਢਲੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਰਗੁਣਵਾਦੀ ਰਹੇ ਦੋ ਭਗਤ-ਕਵੀਆਂ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਏਨਾ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਛੇਤੀ ਹੀ 
ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ-ਡਾਵ ਵਿਚ ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ 
ਤੋਂ ਬਾਈ-ਤੇਈ ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਸੂਫ਼ੀ-ਮਤ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਮਹਾਨ ਫ਼ਕੀਰ ਅਤੇ ਕਵੀ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਗੁਰਮਤਿ 
ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੀ। ਭਾਵੇਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸਾਲ ਦਾ 
ਕੋਈ ਨਿਸਚਿਤ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ ਜ਼ਰੂਰ ਹੀ ਨਿਸਚਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਸਮਾਂ 
ਜ਼ਰੂਰ ਸਮਕਾਲ ਵਜੋਂ' ਥੀਤਿਆ ਹੋਵੇਗਾ । ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 72 ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ।”! ਇਸ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ 
ਆਪ ਬੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ 49 ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਸਮਕਾਲੀ ਰਹੇ। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਚਮੁੱਚ ਹੀ  ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਾਲੀ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਆਪ ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਬਿਹਬਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ 
ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਆਪ ਨਿਰਗੁਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਦਾ ਜੀਵਨ ਵੀ ਨਮੂਨੇ ਦਾ ਜੀਵਨ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਪਤਨੀ ਪਦਮਾਵਤੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪੂਰਾ ਸਾਥ 
#ਨਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਅਤੇ ਗਾਇਨ-ਕਲਾ ਦੋਹਾਂ ਕਲਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਾਹਰ 
ਸਨ! ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਮਾਲ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਆਪ ਜੀ 
ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਡਗਤਾ ਮਾਲ ਦੇ ਕਰਤਾ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕਾਵਯ ਦਾ ਅਵਤਾਰ 
ਅਤੇ ਰਾਗ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੇ ਸ਼ੁਭ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਵਾਸ਼ਨਾ ਹਰ ਪਾਸੇ 
“ਖੱਲਰ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਬੈਗਾਲ ਦੇ ਰਾਜਾ ਲਛਮਣ ਸੇਨ ਨੇ ਆਪ ਨੂੰ ਦਰਬਾਰੀ 
ਤਵੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ ਲਿਆ।"' ਆਪ ਇਕਾਂਤ-ਪਸੈਦ ਸਨ ਅਤੇ ਪੂਰਨ ਰੂਪ 
ਵਚ ਤਿਆਗੀ ਵੀ ਸਨ। ਮੋਹ-ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਦੀਆਂ ਥਿਰਤੀਆਂ ਤੋ ਆਪ 
ਬਹੁਤ ਉੱਚ ਉੱਠ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਸੀ ਕਿ ਆਪ ਇਕ ਰੁੱਖ ਹੇਠਾਂ ਚੀ ਇਕ 
ਤਾਤ ਜਾਂ ਇਕ ਦਿਨ ਤੋਂ ਵੱਧ ਨਹੀਂ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਕਿਸੇ ਇਕ ਰੁੱਖ ਜਾਂ 
“ਡਸੇ ਇਕ ਰੁੱਖ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਮੋਹ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਤੋਂ ਵੀ ਆਪ ਬਚਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ 


.” ਸੇ ਡਗਤ ਸਤਿਗੁਰ ਮੰਨੈ ਡਾਏ (ਸੈ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ) ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਲੇਖਕ ਦਾ ਲੇਖ, ਪੰਨਾ 119. 
:4 ਤਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 121. 
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24 ਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਸਨ। ਆਪ ਆਪਣੀ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਦਕਾ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ ਮੰਨੇ ਗਏ ਅਤੇ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੋਏ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ 
ਜੀ, ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ, ਡੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਾਲੀ ਉੱਚ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਚੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਸਚਮੁੱਚ 
ਹੀ ਫਗਤੀ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਸਥਾਨ ਸੁਨਹਿਰੀ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੈ। 


ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਪਾਵਨ ਬੀੜ 
ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਏ ਹਨ-ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ ਗੂਜਰੀ ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਰਾਗ ਮਾਰੂ 
ਵਿਚ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰ-ਬਿੰਦੂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਥਾਰੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ 
ਬੜੇ ਅਨਮੋਲ ਵਿਚਾਰ ਪੋਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ 
ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਪਰਮਾਦਿ ਪੁਰਖਮਨੌਪਿਮੰ ਸਤਿ ਆਦਿ ਭਾਵ ਰਤੇ ॥ 
ਪਰਮਦਭੁਤੀ ਪਰਕ੍ਰਿਤਿ ਪਰੈ ਜਦਿਚਿੰਤਿ ਸਰਥ ਗਤ ॥... 
ਭਚ ਭੂਤ ਭਾਵ ਸਮਬ੍ਰਿਅੰ ਪਰਮੰ ਪ੍ਰਸੈਨਮਿਦੈ 1... 
ਥੋਬਿੱਦ ਗੋਚਿੰਦੇਤਿ ਜਪਿ ਨਰ ਸਕਲ ਸਿਧਿ ਪਦ ॥ 
ਜੈਦੇਢ ਆਇਉ ਤਸ ਸਰੁਟੈ ਭਢ ਭੂਤ ਸਰਬ ਗਾਤੇ ॥ 
/ਗੂਜਗੀ ਜੰਦੋਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 526/ 
ਜਦੋ' ਇਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਸੀ, ਉਦੋਂ ਵੀ 'ਪਰਮਾਦਿ ਪੁਰਖ' ਦੀ ਹਸਤੀ, 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਸੀ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 'ਪਰਮਾਦਿ ਪੁਰਖ' ਕਹਿ 
ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਰਮ ਭਾਵ ਪੂਰਨ ਅਤੇ ਸਭ ਕੋ' ਵੱਡਾ 
ਹੈ। 'ਪਰਮਾਦਿ” ਦਾ ਸੈਧੀ-ਛੇਂਦ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਬਣਦਾ ਹੈ ਪਰਮ “ ਆਦਿ । ਪਰਮਆਦਿ 
ਤੋਂ, ਜਿਸ ਆਦਿ ਦੀ ਅਸੀਂ' ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਉਸ ਦਾ 
ਕੋਈ ਕਾਲ ਨਿਸਚਿਤ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਦੀਵੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
'ਲੋਪਿਮਾ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਏਨਾ ਵੱਡਾ ਅਤੇ ਵਿਆਪਕ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਸਾਡੀ ਸੋਚਣ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਤੋਂ' ਕਿਤੇ ਪਰੇ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਅਸੀਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਹੋਰ ਵਸਤੂ , 
ਵਿਅਕਤੀ ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦੇ । ਉਹ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਉਪਮਾ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਭਾਵ ਕੋਈ ਵੀ ਉਪਮਾ ਉਸ ਦੇ ਤੁੱਲ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ 'ਸਤਿ` ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ 'ਸਤਿ' ਡਾਵ ਸੱਚ 
ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ 
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ਦਾ ਆਧਾਰ ਵੀ ਗੁਣ ਹੀ ਹਨ। ਕਿਉਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬੇਅੰਤ, ਅਥਾਹ ਅਤੇ ਆਦਿ- 
ਜੁਗਾਦਿ ਤੋ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸੁਭਾਵਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਲਈ ਅਸਚਰਜਤਾ 
ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਅਸੀ' ਕੋਈ ਅਨੋਖੀ ਵਸਤੂ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਡੀ ਅਕਲ ਦੇਗ 
ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਸਾਡੀ 
ਅਕਲ ਵਾਸਤੇ ਬੜੇ ਅਚੰਭਾ-ਭਰਪੂਰ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਡੇ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਅਸਚਰਜਤਾ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਅਕਲ ਵਾਸਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਜਾਂ ਕੁਦਰਤ ਹੀ 
ਏਨੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਤੇ ਅਨੋਖੀ ਹੈ ਕਿ ਬਹੁਤ ਵਾਰ ਮਨੁੱਖ ਵਾਹ-ਵਾਹ ਕਰ ਉੱਠਦਾ 
ਹੈ। ਅਨਗਿਣਤ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵ, ਅਨਗਿਣਤ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੌਂਦੇ ਅਤੇ ਅਨਗਿਣਤ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਜ਼ਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੋਚਣ ਦੀ ਸੀਮਾ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਪਰੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਫ 
ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ “ਪਰਮਦਗੁਤੇ ਪਰਕ੍ਰਿਤਿ ਪਰੈ' ਕਹਿ ਕੇ ਜਿਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਅਸਚਰਜਤਾ ਵੱਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਜਾਂ ਕੁਦਰਤ ਰਕ ਹੀ ਸੀਮਤ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਉਹ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਜਾਂ ਕੁਦਰਤ 
ਤੋਂ ਪਰੇ ਵੀ ਹੈ। ਐਸੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਧਿਆਨ ਧਰ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਗਤੀ ਪਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੋ ਗੁਣ ਹੋਰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ “ਭਵ' (ਵਰਤਮਾਨ), “ਭੂਤ' (ਭੂਤਕਾਲ) ਅਤੇ “ਭਾਵ' (ਰਵਿੱਖਤ ਕਾਲ) 
ਵਿਚ ਲਗਾਤਾਰ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਮੌਜੂਦ ਸੀ ਅਤੇ ਮੌਜੂਦ ਰਹੇਗਾ। ਮਨੁੱਖੀ ਸੋਚਣੀ ਵਿਚ 
ਆਉਂਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਸਮਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਤੋਂ' ਖ਼ਾਲੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
'ਸਮਥ੍ਰਿਅੰ' ਹੈ ਭਾਵ ਨਾਸ਼ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਸ 'ਤੇ ਸਮਾਂ ਜਾਂ ਕਾਲ 
ਲਾਗੂ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਜਨਮ ਅਤੇ ਮੋਤ ਉਸ 'ਤੇ ਲਾਗੂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
'ਪਰਸੰ ਪ੍ਰਸੈਨਮਿਦੇ' ਵੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਚਿਦਾਨੰਦ ਭਾਵ ਸਤਿ “ ਚਿਤ - ਅਨੰਦ 
ਦਾ ਰੂਪ ਵੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦਾ ਰੂਪ ਹੈ। ਪਰਮ- 
ਆਨੰਦ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਿੰਤਾ, ਡਰ ਅਤੇ ਪਰੇਸ਼ਾਨੀ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ । 
ਦੁਨੀਆਂ ਦਾ ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਦੁੱਖ, ਚਿੰਤਾ ਅਤੇ ਡਰ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ ਆਨੌਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ। ਕੇਵਲ ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦਾ ਰੂਪ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਆਨੰਦ ਥਖ਼ਬ਼ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਦੁਖੀ ਬੇਦਾ ਦੁਖੀ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਕੀ 
ਰਾਹਤ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਚਿੰਤਾ ਵਿਚ ਪਿਆ ਬੰਦਾ ਦੂਜੇ ਬੰਦੇ ਦੀ ਚਿੰਤਾ ਕਿਵੇ' ਹਟਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ 7 

ਇਸ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਜੈਦੋਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਆਨੰਦ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨੀ ਹੈ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਧਿਆਨ ਧਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਆਪ 
ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ “ਸਕਲ ਸਿਧਿ ਪਦੇ” ਦਾ ਸਥਾਨ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਸਾਰੇ ਪਦਾਰਥਾਂ 
ਤੂੰ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਉਸ ਨੇ ਸਰੀਰ ਅਤੇ ਸਗੀਰ ਨੂੰ ਪਾਲਣ 
ਲਈ ਆਹਾਰ ਅਤੇ ਹੋਰ ਪਦਾਰਥ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਤਾਂ ਆਤਮਾ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਵੀ ਉਸ 
ਤੇ ਹੀ ਕਰਨੀ ਹੈ। ਧਰਮ, ਕਾਮ, ਅਰਥ ਅਤੇ ਮੋਖ (ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ) ਉਸ ਦੇ ਹੀ ਵੱਸ 
“ਵਦ ਹਨ। ਰਿੱਧੀਆਂ-ਸਿੱਧੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਮਾਲਕ ਹੈ। ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸ਼ਕਤੀ ਕੁਝ ਫੀ ਦੇਣ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ 
ਜੀ ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਸਾਡੇ ਨਾਲ ਸਾਂਝਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਉਸ 
ਪ੍ਰਗਟ ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਗਏ ਹਨ ਜਿਹੜਾ ਹੁਣ ਵੀ 
ਮੁਕਤੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਬੀਤੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। 
“ਰਬ ਗਤ” ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਇਕ ਵਿਚ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਥਾਂ 'ਤੇ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਂਮ ਹੀ ਮਨ ਨੂੰ ਮੋਹਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਉਚਾਰਣ 
ਕਰਕੇ ਤੱਤ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਕੀ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਨ ਦਨੋਤਿ ਜਸਮਰਣੇਨ ਜਨਮ ਜਰਾਧਿ ਮਰਣ ਭਦਿਅੰ ॥ 
/ਨੂਜਗਾਂ ਜੰਦੋਵ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 5267 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਯਕੀਨ ਦਿਵਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ- 
ਸਾਲਾਹ ਕਰਨ ਨਾਲ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਜਨਮ, ਜਰਾਧਿ (ਬੁਢਾਪਾ) 
ਅਤੇ ਮਰਣ (ਮੋਤ) ਦੇ ਡਰ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ 
ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਅਸੀਂ' ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਜਮਾਂ ਦਾ ਡਰ ਨਾ 
ਸਤਾਵੇ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗਾਇਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਸੁਕਿਤ ਭਾਵ ਚੌਗੇ ਕੰਮਾਂ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਨਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਧਰਮ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਅਢੁੱਕਵਾਂ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸਰਬ ਧਰਮ ਮਹਿ ਜ੍ਰੇਸਟ ਧਰਮੁ ॥ ਹਰਿ ਥੋ ਨਾਮੁ ਜਪਿ ਨਿਰਮਲ ਕਰਮੁ ॥ 
/ਗਾਉਂੜਾਂ ਸ਼ੁਖਨਨ #: ੫. ਪੰਨਾ 2667 
ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਵਿਚ “ਜਸੁ ਸੂਸਤਿ 
ਸੁਜਿਤ ਕਿਤੈ” ਦਾ ਮਾਰਗ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਵੀ ਹਰੀ-ਜਸ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ 
“ਜਿਤ ਕ੍ਰਿਤ” ਭਾਵ ਨਿਰਮਲ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦਾ ਵੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਉਂ 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ ਦੇ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅੰਗ ਸਦਾਚਾਰ ਅਰਥਾਤ ਨੈਤਿਕਤਾ ਨੂੰ ਨਾਲੋ- 
ਨਾਲ ਅਪਨਾਉਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਸਾਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅੰਗ 
ਸਦਾਚਾਰ ਨੂੰ ਅਪਨਾਏ ਬਿਨਾਂ ਧਰਮ ਦੀ ਮੁਕੰਮਲ ਪਾਲਨਾ ਨਹੀਂ ਹੇ ਸਕਦੀ । 
ਜਿਥੇ ਨੈਤਿਕਤਾ ਲਈ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੁਫ਼ਿਤ ਭਾਵ ਚੰਗੀ ਕਿਰਤ 
ਅਪਨਾਉਣ ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਉਥੇ “ਦੁਹਕ੍ਰਿਤ' ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਲਈ 
ਵੀ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ। 'ਦੁਰਮਤੀ” ਤੋਂ ਵੀ ਬਚਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਾੜੇ 
ਕੌਮਾਂ (ਦੁਹਗ੍ਿਤ) ਅਤੇ ਮਾੜੀ ਮਤਿ (ਦੁਰਮਤੀ) ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਦੁਹਕਿਤ ਅਤੇ ਦੁਰਮਤੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਚਾਰਨ ਲੱਗਿਆਂ ਸਾਨੂੰ 
ਫਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਚਾਰਨ ਦੀ 
ਲੋੜ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਲੋਭਾਦਿ ਦ੍ਰਿਸਟਿ ਪਰ ਗਿਹ ਜਦਿਬਿਧਿ ਆਚਰਣ ॥ 
ਤਜਿ ਸਕਲ ਦੁਹਗਿਤ ਦੁਰਮਤੀ ਭਜੁ ਚਕੁਧਰ ਸਰਣੇ ॥੩॥ 
ਹਰਿ ਭਗਤ ਨਿਜ ਨਿਹਕੇਵਲਾ ਰਿਦ ਥਰਮਣਾ ਬਚਸਾ । 
ਜੋਗੇਨ ਕਿੰ ਜਗੇਨ ਕਿੰ ਦਾਨੇਨ ਕਿੰ ਤਪਸਾ ॥੪॥ 
/ਨੂਜਗੀ ਜ਼ੈਦੋਫ ਜੀ. ਪੰਨਾ 5264 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਅਸੀ' ਚੰਗੇ ਚਾਲ-ਚਲਣ 
ਦੇ ਤਗੀਕੇ ਨੂੰ ਅਪਨਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਢੋਗ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ' ਲੋਭ 
ਆਦਿਕ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਛੱਡੀਏ ਅਤੇ ਪਰ-ਗਿਰਿਹ ਭਾਵ ਪਰ-ਇਸਤਰੀ ਅਤੇ ਪਰ-ਮਰਦ 
ਵੱਲ ਤੱਕਣਾ ਛੱਡੀਏ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਵੀ ਨਾ ਕਰੀਏ । ਸਾਰੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਭੈੜੇ ਕੌਮਾਂ ਨੂੰ ਅਤੇ ਸਾਗੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੈੜੀ ਮੱਤ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਨਾਮ ਜਪੀਏ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਰਹੀਏ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਅਸਲ 
ਢੰਗ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਸੀਂ ਰਿਦ 
(ਭਾਵ ਮਨ), ਕਰਮਣਾ (ਭਾਵ ਕਰਮ) ਅਤੇ ਬਚਸਾ (ਭਾਵ ਬਚਨ) ਤਿੰਨਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰੀਏ । ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਅਤੇ 
ਨੇਕ ਵਿਚਾਰ ਹੋਣ, ਸਾਡੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਨੋਕ ਕਿਰਤ 
ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਬੋਲਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹਰੀ ਦਾ ਜੱਸ ਅਤੇ ਖ਼ਲਕਤ ਪ੍ਰਤੀ 
ਮਿੱਠਾ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ ਵਾਲਾ ਵਿਹਾਰ ਹੋਵੇ। ਮਨ-ਬਚਨ-ਕਰਮ ਦੀ ਇਕਸਾਰਤਾ 
ਅਤੇ ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਹੋਣ ਦੀ ਕਸਵੱਟੀ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਅਸੀ' ਸੋਚਦੇ 
ਕੁਝ ਹੋਰ ਹਾਂ, ਬੇਲਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਹਾਂ ਅਤੇ ਕਰਦੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਿਵਾਇ ਫ਼ਰੇਬ 
ਦੇ ਹੋਰ ਕੁਝ ਵੀ ਸਾਡੇ ਪੱਲੇ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਫ਼ਰੇਬ, ਵਿਖਾਵਾ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡ ਧਰਮ ਦੇ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀ' ਹਨ। 
ਜੇਕਰ ਅਸੀ' ਕੇਵਲ “ਰਾਮ ਨਾਮ ਮਨੋਰਮੰ' ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਨਹੀਂ' ਹੋਏ, 
ਜੇਕਰ ਅਸੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਤੱਤ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਧਰਿਆ ਅਤੇ ਜੇਥਰ 
ਅਜੈ ਮਨ-ਬਚ-ਕਰਮ ਤਿੰਨਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਰਗ ਵਿਚ ਨਹੀਂ' ਰੋਗੇ ਗਏ 
ਤਾਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਅਸੀ ਯੋਗ ਕਰੀਏ, ਯੱਗ 
ਕਰੀਏ, ਦਾਨ ਕਰੀਏ ਅਤੇ ਤਪੱਸਿਆ ਕਰੀਏ, ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਕਰਨ ਦਾ 
ਗੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ' ਹੋਵੇਗਾ। ਯੋਗ, ਯੱਗ, ਦਾਨ ਅਤੇ ਤਪ ਇਹ ਸਾਡੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ 
ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਹਨ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੁੱਛਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ 
ਜੋਕਰ ਮਨ-ਬਚ-ਕਰਮ ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ' ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਫਿਰ ਯੋਗ, 
ਯੱਗ ਦਾਨ ਅਤੇ ਤਪ ਕਰਨ ਦਾ ਕੀ ਲਾਫ਼ ? 
ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਰਾਗ ਮਾਰੂ ਵਾਲੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਯੋਗ ਰਾਹੀ' 
ਪਾਣਾਯਾਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦਾ ਜਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਦੇ ਹਨ ਕਿ ਯੋਗ ਰਾਹੀ' 
ਸਿ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਯੋਗੀ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਆਨੰਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
-ਫ਼ਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਕਰਨ ਨਾਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਬਿਧਾ 
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28 ਪਟਿਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਵਾਲੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰਾਗ ਮਾਰੂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਦਿ- 
ਜੁਗਾਦਿ ਤੋਂ ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਖਿਆਣ ਮਨ ਨੇ ਕੀਤਾ ਤਾਂ 
ਦੁਬਿਧਾ ਵਾਲੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਮੁੱਕ ਗਈ। ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਹੋਰ ਹੈ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ (ਪੁਰਖ) ਹੋਰ ਹੈ, 
ਇਸ ਦੁਬਿਧਾ ਦਾ ਖ਼ਾਤਮਾ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਮਨ ਆਦਿ ਗੁਣ ਆਦਿ ਵਖਾਣਿਆ ॥ 
ਤੇਗੀ ਦੁਬਿਧਾ ਦ੍ਰਿਸਟਿ ਸੈਮਾਨਿਆ ॥੧ਮਰਹਾਉ॥ 
ਸਾਰ ਜੰਦੇਊ ਜੀ. ਪੰਨਾ / 1067 
ਯੋਗ-ਮਤ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਯੋਗ-ਸਾਧਨਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਬਾਖ਼ੂਬੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 
ਤ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਚੋਦ ਸਭ ਭੋਦਿਆ ਨਾਦ ਸਤ ਪੂਰਿਆ ਸੂਰ ਸਤ ਖੋਭਸਾ ਦਕੁ ਕੀਆ 8 
ਅਬਲ ਬਲੁ ਰੋਕਿਆ ਅਚਲ ਚਲੁ ਥਪਿਆ ਅਘੜੁ ਘਭਿਆ ਤਹਾਂ ਅਪਿਉ ਪੀਆ ॥ 
(ਮਾਰੂ ਸੈਏਉ ਜੀ. ਪੰਨਾ 12067 
ਇਥੇ ਇੜਾ, ਸੁਖਮਨਾ ਅਤੇ ਪਿੰਗਲਾ ਤਿੰਨ ਨਾੜੀਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। ਇੜਾ 
ਚੋਦਰਮਾ ਦੀ ਨਾੜੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ 'ਚੈਦ ਸਤ' ਆਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਨਾੜੀ ਰਾਹੀ' ਸੁਆਸ 
ਅੰਦਰ ਲਿਜਾਏ ਗਏ। ਸੁਖਮਨਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੁਆਸਾਂ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪਿੰਗਲਾ ਨਾੜੀ (ਸੂਰਜ ਦੀ ਨਾੜੀ) ਰਾਹੀ' ਸੋਲਾਂ ਵਾਰੀ ਓਮ ਜਪ ਕੇ ਸੁਆਸਾਂ ਨੂੰ 
ਬਾਹਰ ਕੱਢਿਆ ਗਿਆ। ਇਸ ਤਗੀਕੇ ਨਾਲ ਮਨ ਦੇ ਔਗੁਣਾਂ ਦੀ ਤਾਕਤ ਖ਼ਤਮ 
ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਮਨ ਅਥਲ ਭਾਵ ਔਗੁਣਾਂ ਦੀ ਤਾਕਤ ਤੋ' ਰਹਿਤ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਨ 
ਜਿਹੜਾ ਇਕ ਥਾਂ ਰੁਕਦਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਅਤੇ ਭਟਕਣਾ ਅਤੇ ਚੰਚਲਤਾ ਵਿਚ ਸੀ, 
ਟਿਭ ਗਿਆ ਭਾਵ ਚੱਲ ਤੋਂ ਅਚੱਲ ਹੋ ਗਿਆ। ਮਨ ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਘੜਿਆ ਨਹੀ' 
ਗਿਆ ਸੀ, ਉਹ ਇਸ ਅਫਿਆਸ ਰਾਹੀ' ਘੜਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਅਸਲ 
ਸਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਂ ਗਿਆ। ਜਿਹੜਾ ਨਾਮ-ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪੀਤਾ ਨਹੀਂ ਜਾ' ਰਿਹਾ ਸੀ 
ਭਾਵ ਅਪਿਓ ਸੀ, ਉਹ ਇਸ ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਪੀਤਾ ਗਿਆ। ਭਾਵੇਂ' ਭਗਤ ਜੈਦੇਉ 
ਜੀ ਯੋਗ-ਮਤ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਯੌਗ-ਮਤ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਰਾਹੀ' ਮਨ ਨੂੰ 
ਟਿਕਾਉਣ ਦੇ ਢੰਗ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਪਰ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ 
ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਰਾਹੀ' ਮਨ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਣ ਦਾ ਅਸਲ ਢੌਗ 
ਪ੍ਰਵਾਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਹਗੀ-ਜਸ ਦੇ ਢੰਗ ਦਾ ਵਰਣਨ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅੰਤਿਮ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਮੁੜ ਦੁਹਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅੰਤ੍ਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮਨ ਦੀ ਜਿਸ ਇਕਾਗਰਤਾ ਲਈ ਯੋਗੀ 
ਅਭਿਆਸ ਭਾਵ ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ ਦੇ ਢੰਗ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਇਕਾਗਰਤਾ 
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ਡਗਤ ਜੰਦੌਣ ਜਾਂ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਭਾਣਾ? 29 


ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ-ਗਾਇਨ ਕਰਨ, ਉਸ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਥਰਨ ਅਤੇ 
ਉਸ ਪ੍ਰਤੀ ਮਨ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਰੱਖਣ ਨਾਲ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਇਸੇ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਗੀ 'ਬ੍ਰਹਮ ਨਿਰਬਾਣੁ' ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਕੇ ਉਸ ਵਿਚ “ਲਿਵਲੀਣੁ' ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਆਪਣੇ ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ 'ਜੋਗੇਨ ਕਿੰ ਜਗੇਨ ਕਿੰ ਦਾਨੇਨ 
ਕਿੰ ਤਪਸਾ' ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸਮਝਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਮਨ, ਬਚਨ, ਕਰਮ, ਰਾਹੀ' ਹਰੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ 
ਤਾਂ ਉਸ ਵੱਲੋਂ' ਕੀਤੇ ਯੱਗ, ਯੋਗ, ਦਾਨ ਅਤੇ ਤਪ ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀ' ਹੈ। ਭਗਤ 
ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 

ਅਰਧਿ ਕਉ ਅਰਧਿਆ ਸਰਧਿ ਕਉ ਸਰਧਿਆ, 

ਸਲਲ ਕਉ ਸਲਲਿ ਸੈਮਾਨਿ ਆਇਆ ॥ 

ਥਦਤਿ ਜੈਦੇਉ ਜੈਦੇਵ ਕਉ ਰੈਮਿਆ, 

ਬ੍ਰਹਮੁ ਨਿਰਥਾਣੂ ਲਿਵ ਲੀਣੂ ਪਾਇਆ॥ ਮਾਰ ਜੰਦੇਊਂ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4106) 
ਭਾਵ ਆਰਾਧਣ-ਯੋਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਦੇ ਯੋਗ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸ਼ਰਧਾ ਰੱਖੀ ਤਾਂ ਜ਼ਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਪਾਣੀ 
ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਦੇ ਰਲਣ ਵਾਂਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕ ਰੂਪ ਹੋ ਗਏ। ਇਸ ਤਗੀਕੇ 
ਨਾਲ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਰੂਪ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਲਿਵਲੀਣੁ ਸਰਥ-ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਿਲਾਪ 
ਹੋ ਗਿਆ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਤੱਤ-ਸਾਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਯੋਗ- 
ਅਭਿਆਸ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰਕੇ ਹਗੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਹਰੀ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਉਸ ਵਿਚ ਅਟੱਲ ਸ਼ਰਧਾ, ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ 
ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ (1੯੦0) ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ (600੦) ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਭਾਵ 
ਨੈਤਿਕਤਾ (€0000੦)) ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਨਾਉਣ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸੈਭਵ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਾਕਮਾਲ ਢੋਗ 
ਨਾਲ ਧਰਮ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਅੰਗਾਂ ਦਾ ਸੰਕੇਤਕ ਵਰਣਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਵੱਲ 
ਪ੍ਰਿਆ ਹੈ। 


ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਪਦਿਆਂ 
ਵੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹਨ। ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਆਰੈਭ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਬਾਰੇ ਸਿਰਲੇਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ “ਗੂਜਰੀ ਸ੍ਰੀ ਜੈਦਉ ਜੀਉ ਕਾ 
-ਦਾ ਘਰੁ ੪'। ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਇਸ 
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30 ਪੰਦਰਾਂ ਡਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ “ਪਦਾ” ਕਹਿ ਰਹੇ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ-ਮੂਲਕ ਹੈ । 
ਅਤਿ ਆਦਿ', 'ਜਮਾਦਿ' ਅਤੇ 'ਲੋਭਾਦਿ' ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਤੋਂ 
ਵੱਧ ਭਾਵ ਛੁਪਾਈ ਬੈਠੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਬਹੁ-ਵਚਨੀ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਸਤਿ 
ਆਦਿ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ-ਸੱਚ ਅਤੇ ਸੱਚ ਵਰਗੇ ਗੁਣ । ਜਮਾਦਿ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਜਮ ਅਤੇ 
ਜਮਾਂ ਵਰਗੇ ਹੋਰ ਡਰਾਵਣੇ ਪ੍ਰਭਾਵ । ਲੋਭਾਦਿ ਤੋਂ' ਭਾਵ ਹੈ ਲੋਭ ਅਤੇ ਲੋਭ ਵਰਗੇ 
ਹੋਰ ਔਗੁਣ । ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਈ ਸੰਧੀ-ਵਾਚਕ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਅਰਥ ਸੰਧੀ-ਛੇਦ ਕਰਕੇ ਹੀ ਸਮਝੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਜਿਵੇਂ' ਪਰਮਾਦਿ 
(ਪਰਮ % ਅਦਿਭੁਤੰ), ਜਰਾਧਿ (ਜਰਾ - ਆਧਿ), ਸਮਬਿਅਂ (ਸੈ “ ਅਬਿਅੰ), ਪ੍ਰਸੰਨ 
ਮਿਦੈ (ਪ੍ਰਸੈਨੰ “ ਇੰਦ) ਅਤੇ ਗੋਬਿੰਦੇਤਿ (ਗੋਬਿੰਦ “ ਇਤਿ)। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬੜੀ ਸੈਕੇਤਕ ਅਤੇ ਡੂੰਘਾਈ ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ। 'ਸੁਕਿਤ' ਅਤੇ 'ਦੁਹਕ੍ਿਤ' ਵਿਰੋਧੀ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। ਇਕ ਨੂੰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ 
ਅਪਨਾਉਣਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਛੱਡਣਾ ਹੈ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨੂੰ “ਰਿਦ ਕਰਮਣਾ 
ਬਚਸਾ' ਤਿੰਨਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਅਮਲ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਭਵ ਭੂਤ ਭਾਵ” 
ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਦੀਵਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ “ਜਨਮ 
ਜਰਾਧਿ ਮਰਣ' ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹਨ। ਤਿੰਨ-ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ 
ਬਣਾ ਕੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਨੂੰ “ਗਾਗਰ ਵਿਚ ਸਾਗਰ' ਵਾਂਗ 
ਬਦ ਕੀਤਾ ਹੈ। “ਜੋਗੇਨ ਕਿੰ ਜਗੇਲ ਕਿੰ ਦਾਨੇਨ ਕਿੰ ਤਪਸਾ' ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਬਨ 
ਵਿਚ ਭਾਵ-ਪੂਰਤ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਹੈ ਕਿ ਯੋਗ, ਯੱਗ, ਦਾਨ ਅਤੇ ਤਪ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ? ਭਾਵ 
ਲਾਗ ਹੈ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ । 

ਰਾਗ ਮਾਰੂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇਂ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਝੂਲਣਾ 
ਛੰਦ ਦੀ ਵਰਤ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਛੱਡ ਕੇ ਬਾਕੀ ਚਾਰਾਂ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਹਰੇਕ ਪੰਕਤੀ ਦੇ ਤਿੰਨ-ਤਿੰਨ ਹਿੱਸੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਛੌਦ ਦੀ ਲੈਅ ਬਿਲਕੁਲ 
ਪੀਂਘ ਦੇ ਹੁਲਾਰਿਆਂ ਵਾਂਗ ਚੱਲਦੀ ਹੈ, ਇਸੇ ਲਈ ਇਹ ਛੌਦ ਝੂਲਣਾ ਛੋਦ ਦਾ 
ਰੂਪ ਬਣਿਆ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਲੱਖਣ ਅਤੇ ਨਿਵੇਕਲੀ ਹੈ। ਰਾਗ 
ਗੂਜਰੀ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਭਾਰੂ ਹੈ ਜਦੋ' ਕਿ ਰਾਗ 
ਮਾਰੂ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੌੜੇ ਹੈ। 
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ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


“ਹਿਆਉ ਨ ਕੈਹੀ ਠਾਹਿ ਮਾਣਕ ਸਭ ਅਮੋਲਵੇ” ਦਾ ਹੋਕਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ੇਖ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਕਹਿ ਕੇ ਫੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸੂਫ਼ੀ ਸੈਤ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਦਰਵੇਸ਼ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੰਭਾਲਿਆ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 'ਬਾਣੀ ਭਗਤਾ ਕੀ' ਵਿਚ ਹੋਰ ਚੌਦਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਥ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਰੁਤਬਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਹੈ। 


ਸੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 


ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿੱਚੋ' ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਵੀ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਸੰਕੇਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ 
ਸਲੌਕਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੱਲੋਂ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਅਠਾਰਾਂ ਸਲੋਕ ਜ਼ਰੂਰ ਦਰਜ 
ਹਨ। ਇਹ ਸਲੋਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ 
ਹੀ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਸਲੋਕ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਸਲੋਕ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸਲੋਕ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅੱਠ ਸਲੋਕ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਢੁੱਕਵੀਆਂ ਥਾਵਾਂ 
`ਤੇ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਥੋਂ' ਇਹ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗਹਿਰ-ਗੈਭੀਰ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਸੈਬੋਧੀ ਆਪਣੇ 
ਵੱਲੋਂ ਕੁਝ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝੀ । ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੈਦ ਜੀ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸੰਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਨਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸੰਥਧ ਵਿਚ 
ਭੋਈ ਪਰਚੀ ਨਹੀਂ' ਲਿਖੀ। ਇਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਜ਼ਰੂਰ ਵਰਣਨਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਰਾਗ ਸੂਹੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕੀਤੇ 'ਰਾਗੂ ਸੂਹੀ ਬਾਣੀ 
ਸੀ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਤਥਾ ਸਭਨਾ ਭਗਤਾ ਕੀ”। ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ 'ਕਥੀਰ ਕੋ, 
`ਥਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀਉ ਕੀ' ਅਤੇ 'ਬਾਣੀ ਸੇਖ ਫਗੀਦ ਜੀ ਕੀ' ਸੈਕੇਤ ਦੇ ਕੇ 
ਦਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਕੀਤੀ। ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ 'ਬਾਣੀ 
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32 ਪਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਭਗਤਾ ਕੀ" ਦਰਜ ਕਰਨ ਸਮੈ' ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪੰਨਾ 475 'ਤੇ ਇਹ 
ਸੈਕੇਤ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੈ : 'ਰਾਗੁ ਆਸਾ ਬਾਣੀ ਭਗਤਾ ਕੀ॥ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਨਾਮਦੇਉ 
ਜੀਉ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀਉ॥' ਇਸ ਸੈਕੇਤ ਤੋ ਬਾਅਦ ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਰਜ ਕੀਤੀ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਨਾਂਅ ਨਾਲ ਭਾਵੇ “ਸੇਖ ਸ਼ਬਦ 
ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਭਗਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ । 
ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਸੈਪਾਦਨਾ 
ਰਾਹੀਂ ਭਗਤੀ-ਕਾਲ, ਸੂਫ਼ੀ-ਕਾਲ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤਮਈ ਧਾਰਾਵਾਂ 
ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਸੁਨਹਿਰਾ ਸੰਗਮ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸੰਗਮ ਨੇ ਸਦੀਵੀ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੁਰਬਾਣੀ-ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਰੁਤਬਾ ਹਾਸਲ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ। 


ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੱਸ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸ਼ੇਖ ਜਲਾਲੁਦੀਨ ਸੁਲੇਮਾਨ 
ਦੇ ਘਰ (ਜੋ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਦੂਜੇ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਉਮਰ ਦੀ ਸੰਤਾਨ ਵਿੱਚੋਂ ਸਨ) ਮਾਤਾ ਮਰਿਯਮ 
ਦੇ ਉਦਰ ਤੋਂ' ਕੋਠੀਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ (ਜੋ ਹੁਣ ਚਾਵਲੀ ਮਸ਼ਾਯਖ਼ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ) 
ਸੈਮਤ 1231 (ਸੈਨ 1173) ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ : “ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦੁਦੀਨ ਮਸਊਦ ਸ਼ਕਰਰੀਜ 
ਦਾ ਜਨਮ ਪਿੰਡ ਕੋਠੀਵਾਲਾ (ਚਾਵਲ ਮੁਸ਼ੈਖਾਂ) ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਸ਼ੇਖ 
ਜਮਾਲੂਦੀਨ ਦੇ ਘਰ ਬੀਬੀ ਕੁਰਸਮ ਦੇ ਉਦਰ ਤੋਂ 1175 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 
ਕਈਆਂ ਨੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1173 ਈਸਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।'' ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸੰ ਗਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਸ਼ਕਰਗੀਜ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸ਼ੇਖ ਜਲਾਲੂਦੀਨ 
ਦੇ ਘਰ ਕੋਠੀਵਾਲ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਸੋਨ 1173 ਵਿਚ ਹੋਇਆ।''” ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ 
ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ ਵੱਲੋ ਲਿਖਿਤ ਅਤੇ ਸੈਪਾਦਿਤ ਪੁਸਤਕ 
ਬਾੜਾ ਸ਼ੌਖ' ਫ਼ਗੰਦ ਜੰਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
“ਬਾਬਾ ਸੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਪਿੰਡ ਖੋਤਵਾਲ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਜਿੰਨਾ ਸੌਖਾ ਹੈ, ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ 
ਜਨਮ-ਤਾਰੀਖ਼ ਜਾਂ ਜਨਮ ਸੋਮਤ ਅਤੇ ਪਿੰਡ ਦਾ ਅਸਲ ਨਾਂਅ ਦੱਸਣਾ ਇਕ ਵਿਖੜਾ 
ਪੈਂਡਾ ਹੈ।”% ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵਾਨ ਲੇਖਕਾਂ ਨੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੀਆਂ ਮੌਲਾ ਬਖ਼ਸ਼ 


1. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਰਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 811. 

2. ਪਿਆਰਾ ਜਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਨੂਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਭੰਤ ਕੰਸ਼, ਪੰਨਾ 204. 

3. ਸ਼ਬਦਾਰਬ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਝ ਸਾਥ, ਪੱਨਾ 488 'ਤੇ ਫੁੱਟ ਨੌਟ। 

4_ ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸ਼ਿੰਗਲ ਅਤੇ ਛਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਬਾਬਾ ਫ਼ੌਖ ਫ਼ਰੀਦ : ਜੰਵਨ ਤੋਂ ਰਚਨਾ, 
ਪੰਨਾ 3 
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ਕੁਸ਼ਤਾ, ਡਾ. ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ, ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਕਸੇਲ, ਸੀਅਰੁਲ ਔਲੀਆ, ਡਾ. ਰਤਨ 
ਸਿੰਘ ਜੱਗੀ, ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ, ਬਲਵੇਤ ਸਿੰਘ ਅਨਦ, ਡਾ. ਕਾਲਾ ਸਿੰਘ ਬੇਦੀ, 
ਪਰਮਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਚੰਦਕਾਂਤ ਬਾਲੀ, ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਤੇ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਰਸ 
ਨੇ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1173 ਈਸਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਡਾ. 
ਖ਼ਲੀਕ ਅਹਿਮਦ ਨਿਜ਼ਾਮੀ ਨੇ 1175 ਈਸਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਮੋਹਨ ਸਿੰਘ 
ਦੀਵਾਨਾ ਨੇ 1186 ਈਸਵੀ ਅਤੇ ਮੁਹੰਮਦ ਬਿਨ ਆਸਫ਼ ਖ਼ਾਂ ਨੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1188 
ਈਸਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਲਾਜਵੇਤੀ ਰਾਮਕਿਸ਼ਨਾ ਨੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਈਸਵੀ 1171- 
1172 ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਲਿਖਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਇਉਂ' ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ : 

“ਅਸੀ' ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1175 ਈਸਵੀ ਮੰਨ ਲਈਏ ਤਾਂ ਠੀਕ 
ਰਹੇਗਾ।"? ਇਹ ਦੋਵੇ ਵਿਦਵਾਨ ਲੇਖਕ ਛਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਛਾ. ਬਲਦੇਵ 
ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਚੌਟਵਾਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸੂਲੀ ਕਲਾਮ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਮਤ-ਭੇਦ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1173 ਈਸਵੀ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ” ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰੀ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਈਸਵੀ ਸੈਨ 1173 ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਇਆ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਪੁਰਾਤਨ ਸਰੋਤ ਇਸ ਸੈਨ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


ਆਤਾ-ਪਿਤਾ ਭਾਰੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂਅ ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸ਼ੇਖ ਜਮਾਲੂਦੀਨ 

ਸੁਲੇਮਾਨ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼” ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਹਿਬਾ' 
ਵਿਚ ਸ਼ੇਖ ਜਮਾਲੂਦੀਨ ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ੇਖ ਜਲਾਲੁਦੀਨ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਮੂਲੀ ਫ਼ਰਕ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਉਚਾਰਣ ਅਤੇ ਅੱਖਰ ਜੋੜਾਂ ਵਿਚ 
ਇਹ ਮਾਮੂਲੀ ਫ਼ਰਕ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ, ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂਅ ਕਿਸੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਬੀਬੀ ਮਰਿਯਮਾ' ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਬੀਬੀ ਕੁਰਸਮ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਸਾਡੇ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਔਰਤਾਂ ਦੇ ਦੋ-ਦੋ ਨਾਂਅ ਅਕਸਰ ਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੇਕੇ-ਘਰ ਵਿਚ 
ਨਾਂਅ ਰੋਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਹੁਰੇ-ਘਰ ਵਾਲੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂਅ ਹੋਰ ਰੱਖ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । 
`; ਡਾ ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਬਾਫਾ ਸ਼ੌਖ ਛਗੀਦ - ਜੀਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ, 

ਪੰਨਾ $ ਅਤੇ 6. 
€ ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਚੌਣਾਵਾਂ ਪੰਜਾਲ ਨਲ ਕਲਮ, ਪੰਨਾ 1. 
7 ਭਾਈ ਥਾਨ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਘੱਲ, ਪੰਨਾ 813. 
$ ਡਝਦਾਤਕਾ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿੜ, ਪੰਨਾ 488. 
੨ ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਬੰਬ, ਪੰਨਾ 811. 
:੮ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੰਸ. ਪੰਨਾ 204. 
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ਇਹ ਸੋਜ਼ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਕਿਸਮ ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਹੀ ਮਾਤਾ ਦੇ ਦੋ ਨਾਂਅ ਲਿਖੇ ਜਾਣ 
ਦਾ ਕਾਰਨ ਬਣਿਆ ਹੋਵੇ । ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਰੁਤਬਾ 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ ਪੱਖੋਂ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਉਮਰ ਦੇ ਵੰਸ ਵਿੱਚੋਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਬਹੁਤ 
ਉੱਚਾ ਸੀ। 


ਜਨਮ ਸ਼ਬਾਨ ਬਾਰੇ 

ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮੁਲਤਾਨ ਤਾਂ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਹੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਨਾਂਅ ਕਿਸੇ ਨੇ ਕੋਠੀਵਾਲ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਖੋਤਵਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਪਿੰਡ ਦੇ ਨਾਂਅ 
ਸੋਬੋਧੀ ਵੀ ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਜੀ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ ਜੀ ਨੇ 
ਚੰਗੀ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : ਪਰੌਤੂ ਸਾਨੂੰ ਪਿੰਡਾਂ 
ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨਦੇਹੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਮੁਹੈਮਦ ਆਸਫ਼ ਖ਼ਾਂ ਹੁਰਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਰਾਇ 
ਵਧੇਰੇ ਮੰਨਣ ਯੋਗ ਜਾਪਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ ਕੋਠੇਵਾਲ 
ਨਾਂਅ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲਿਆ ਸੀ। ਇਹ ਪਿੰਡ ਅੱਜ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਮੁਲਤਾਨ 
ਤੋਂ ਦਸਾਂ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਮੀਲਾਂ ਦੇ ਪੰਧ 'ਤੇ ਸੈਤ ਬੁਧਲਾ ਸੜਕ ਉੱਤੇ ਵੱਸਦਾ ਹੈ, ਇੱਥੋਂ 
ਦੀ ਮਸੀਤ ਵਿਚ ਬਾਥਾ ਫ਼ਰੀਦ ਦੇ ਵਾਲਿਦ ਜਮਾਲੁਦੀਨ ਸੁਲੇਮਾਨ ਤੇ ਚਾਚੇ 
ਮੁਅਜ਼ੁਦੀਨ ਹੁਰਾਂ ਦੀਆਂ ਕਬਰਾਂ ਹਨ ਜਿਥੇ ਹਰ ਸਾਲ 11 ਸ਼ਵਾਲ (ਦਸਵਾਂ ਇਸਲਾਮੀ 
ਮਹੀਨਾ) ਨੂੰ ਉਰਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।'''” ਪਰ ਇਹੀ ਵਿਦਵਾਨ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਚੌਣਵਾਂ 
ਪੰਸਾਲੀ ਸੂਲੀ ਕਲਾਮ ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਵਾਲੇ ਪਿੰਡ ਦਾ 
ਨਾਂਅ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ 'ਖੋਤਵਾਲ' ਲਿਖਦੇ ਹਨ।'! ਮੁਹੌਮਦ ਆਸਫ਼ ਖ਼ਾਂ ਦੇ ਲਿਖੋ 
ਸ਼ਬਦਾਂ, ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬਾ 
ਵਿਚ ਦੱਸੋ ਗਏ ਪਿੰਡ ਦਾ ਨਾਂਅ ਕੋਠੀਵਾਲ ਜਾਂ ਕੋਠੇਵਾਲ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਸਹੀ ਜਾਪਦਾ 
ਹੈ। ਪਿੰਡਾਂ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਲਿਖਣ ਵਾਲੇ 
ਆਪਣੇ-ਆਪਣੇ ਤਗੇਕੇ ਨਾਲ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਉਂ' ਪੜ੍ਹਨ ਵਿਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਿਖੇ ਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਚਾਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਉਚਾਰਣ-ਭੇਦ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਦੇਖਣ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ ਕਈ ਪਿੰਡਾਂ ਅਤੇ ਕਈ ਸ਼ਹਿਰਾਂ ਦੇ ਵੀ 
ਦੋ-ਦੋ ਨਾਂਅ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਪਿੰਡਾਂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਮਾਲ-ਰਿਕਾਰਡ ਵਿਚ 
ਹੋਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਜ਼ਬਾਨ 'ਤੇ ਉਚਾਰਣ ਕਰਦੇ ਸਮੇਂ' ਹੋਰ ਨਾਂਅ ਚੜ੍ਹਿਆ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 


ਵਿਆਹ ਅਤੇ ਸੰਤਾਨ ਝਾਰੇ 
ਮਹਾਨ ਕਬ ਅਨੁਸਾਰ ਭਾਈ ਕਾਨੂੰ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੋਦ ਜੀ ਦੇ 


11. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਬਾਬਾ ਸ਼ੋਖ ਭਨਦ - ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਰਚਨਾ, 


9. 
1. ਉੰਗੇ, ਪੰਨਾ 9. 
13. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਚੌਣਵਾਂ ਪੰਜਾਗਾ ਨੂਗਾੰ ਕਲਾਮ, ਪੰਨਾ 1. 
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ਚਾਰ ਵਿਆਹ ਮੰਨੇ ਹਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਸ਼ਾਦੀ 
ਨਾਸਿਰੁੱਦੀਨ ਮਹਿਮੂਦ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਪੁੱਰ੍ਹੀ ਹਜ਼ਬਰਾ ਨਾਲ ਹੋਈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਦਰਵੇਸ਼ੀ ਲਿਬਾਸ ਪਹਿਨਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸਾਥ ਰੱਖਿਆ। ਇਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਤਿੰਨ 
ਹੋਰ ਇਸਤਰੀਆਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪਹਿਲਾਂ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ, ਤਿੰਨ 
ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਉਪਜੀਆਂ।'“ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸੋਤਾਨ 
“ਪੰਜ ਪੁੱਤਰ ਤੋਂ ਤਿੰਨ ਪੁੱਤਰੀਆਂ ਦੱਸੀ ਗਈ ਹੈ।” ਪਤਨੀਆਂ ਥਾਬਤ ਕੁਝ ਨਹੀਂ' 
ਲਿਖਿਆ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਡਗਤ ਦਰਸ਼ਨ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ 
ਦੀਆਂ ਸ਼ਾਦੀਆਂ ਅਤੇ ਸੈਤਾਨ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਗਿਆਸੁਦੀਨ ਬਲਬਨ ਦੀ ਲੜਕੀ ਬੀਬੀ ਹਿਜ਼ੀਰਾ 
ਨਾਲ ਹੋਈ। ਆਪ ਦੇ ਘਰ ਦੋ ਕਨੀਜ਼ਾਂ (ਗਾੱਲੀਆਂ) ਵੀ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਬੀਬੀ 
ਸਾਰਾ ਤੇ ਸ਼ਕਰਾ ਸਨ । ਬੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਛੇ ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਤਿੰਨ ਧੀਆਂ ਸਨ। ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਦੇ ਨਾਂਅ ਹਨ-1. ਅਬਦੁੱਲਾ, 2. ਬਦਰੁੱਦੀਨ ਸੁਲੇਮਾਨ, 3. ਬਹਾਵੁੱਦੀਨ (ਇਸ ਨੂੰ 
ਸਹਾਬੁੱਦੀਨ “ਗ਼ਜਲ ਇਲਮ” ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ), 4. ਯਾਕੂਥ, 5. ਨਿਜ਼ਾਮੁੱਦੀਨ, 
6. ਨਸਰੁੱਦੀਨ (ਨਸਰੁੱਲਾ) ਸੀ । ਜੀਵਨ-ਬਿਉਰਾ ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਸਮੇ' 
ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਪਤਨੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ: “ਇਕ ਕਲਸੂਮ ਨਾਮੇ ਵਿਧਵਾ ਵੀ ਘਰ ਪਾਈ ਹੋਈ ਸੀ।””' ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਨੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਪੁੱਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਲਿਖੇ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਛੇਵੇਂ ਪੁੱਤਰ 
ਨਸਰੁੱਦੀਨ (ਨਸਰੁੱਲਾ) ਦਾ ਨਾਂਅ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਤਿੰਨ ਧੀਆਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਨੇ ਭਾਤਿਮਾ, ਮਸਤੂਰਾ ਅਤੇ ਸ਼ਗੀਫ਼ਾ ਲਿਖੇ ਹਨ।' ਬੀਬੀ ਹਿਜ਼ੀਰਾ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਗਿਆਸੁੱਦੀਨ ਬਲਬਨ ਦੀ ਲੜਕੀ ਅਤੇ ਬੀਬੀ ਹਜ਼ਬਰਾਂ ਨੂੰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਸਿਰੁੱਦੀਨ 
ਮਹਿਮੂਦ ਦੀ ਲੜਕੀ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਬੜੀ ਦਿੱਕਤ ਪੇਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਬਲਬਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
1266 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਗੱਦੀ 'ਤੇ ਬੈਠਾ”, ਜਦੋਂ ਕਿ ਇਸੇ ਸਾਲ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ 
ਦਾ ਤਿਰਾਨਵੇ' ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਅਸੈਭਵ 
ਹੈ ਕਿ ਬਲਬਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਹੋਈ ਹੋਵੇ । ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਸ੍ਰੀ ਸਤੀਸ਼ ਚੰਦਰ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਨਾਸਿਰੁੱਦੀਨ ਮਹਿਮੂਦ ਸੈਨ 1246 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦੀ ਗੱਦੀ 'ਤੇ ਬੈਠਾ”, 
ਉਦੋਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 73 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ ਤਾਲਮੇਲ 


14 ਭਾਈ ਥਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 811. 


-$ ੧੧ &. ਸ0ਡਡਰ0ਮੀਂਟ, 7੧ਣ 50; #£4£49%, ੯1. ੯1, £. 976. 

:> ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਡ, ਅੰਦਰਾਜ 'ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਰਾਜ', 
ਪੰਨਾ 976 

>> ਉਠੀ, ਪੰਨਾ 976; ੧੪੪੦ €9੪੪੬੮ ਮੰਨਟਮ) ਤਾੰ #€ਹ%੧੦੪ /%70੦, $. 80. 
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36 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਬਿਠਾਉਣਾ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਨਹੀਂ ਜਾਪਦਾ ਕਿ ਨਾਸਿਰੁੱਦੀਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਫ਼ਗੌਦ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਹੋਈ ਹੋਵੇ। ਜਦੋਂ ਨਾਸਿਰੁੱਦੀਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਬਣਿਆ, ਉਦੋ ਫ਼ਗੋਦ ਜੀ ਬੁਢਾਪੇ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ ਸਨ । 


ਮੁਰਸ਼ਦ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਲੂਡੀਂ ਮਤ ਦੇ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ 
ਨਾਲ ਆਪ ਦੇ ਸੰਬੰਧ 


ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਆਪ 'ਤੇ ਡੂੰਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸੀ। ਇਹ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਵਿੱਤਰ ਕੁਰਾਨ ਦਾ ਡੂਘਾ ਅਧਿਐਨ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਛੋਟੇ ਹੁੰਦੇ ਹੀ 
ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਸੀ। ਪਿੰਡ ਦੀ ਮਸਜਿਦ 
ਵਿੱਚੋਂ ਮੁੱਢਲੀ ਵਿੱਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਆਪ ਜੀ ਉਚੇਗੀ ਵਿੱਦਿਆ ਲਈ 
ਮੁਲਤਾਨ ਗਏ। ਇਥੇ ਹੀ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਦੇ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਖ਼ਵਾਜਾ 
ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਨਾਲ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ 
ਨੇ ਕਾਕੀ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮੁਰਸ਼ਦ ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਲਿਆ । ਮੁਰਸ਼ਦ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ 
'ਤੇ ਹੀ ਚੱਲਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਥਾਵਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਆਦਾਨ-ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਕੈਧਾਰ, ਬਗਦਾਦ, ਰੋਮ ਅਤੇ 
ਈਰਾਨ ਤਕ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਉੱਚੀਆਂ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ ਜਿਵੇਂ ਸ਼ੇਖ ਸ਼ਹਾਬਦੀਨ ਸੁਹਰਾਵਰਦੀ , ਸੈਫ਼ਦੀਨ 
ਬਹਾਉਦੀਨ ਜ਼ਕਰੀਆ, ਫ਼ਰੀਦ ਦੀਨ ਅੱਤਾਰ ਨੇਮਾਪੁਰੀ ਆਦਿ ਨੂੰ ਮਿਲੋ ਦਿੱਲੀ, 
ਅਜਮੇਰ, ਹਾਂਸੀ, ਅਜੌਧਨ (ਪਾਕਪਟਨ), ਸਿਰਸਾ, ਫ਼ਰੀਦਕੋਟ ਆਦਿ ਸਥਾਨ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਦੀ ਕਰਮ-ਭੂਮੀ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਪ ਹੱਜ ਕਰਨ ਲਈ ਮੱਕੇ ਵੀ ਗਏ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ 
ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਸਦਕਾ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਉੱਚਤਾ ਦੀ ਸੁਰੀਧੀ ਦੇਸ਼-ਵਿਦੇਸ਼ 
ਵਿਚ ਫੈਲ ਗਈ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਅਤੇ ਗਿਆਨ-ਗੋਸ਼ਟ ਕਰਨ 
ਲਈ ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਮੌਲਵੀ, ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਆਪ ਜੀ ਪਾਸ 
ਆਉਣ ਲੱਗੇ। ਸੇਨ 1235 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਖ਼ਵਾਜਾ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਜੀ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ ਤਾਂ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਨੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ 
ਨੂੰ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦਾ ਆਗੂ ਥਾਪ ਦਿੱਤਾ। ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੇ 
ਮੋਢੀ ਮਹਾਨ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਸ਼ੇਖ ਮੁਈਨਉਦੀਨ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਨ। ਆਪ 1190 ਈਸਵੀ 
ਵਿਚ ਭਾਰਤ ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਵਿਚ ਪੁੱਜ ਕੇ ਆਪ ਨੇ ਬੰਦਗੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਕਈ ਪੁਸਤਕਾਂ ਲਿਖੀਆਂ। ਫਿਰ ਆਪ ਲਾਹੌਰ ਤੋਂ ਦਿੱਲੀ ਅਤੇ ਦਿੱਲੀ ਤੋਂ ਅਜਮੇਰ 
ਪੁੱਜੇ ਅਤੇ ਇਥੇ ਅਜਮੇਰ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰੱਥੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਖ਼ਵਾਜਾ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਇਸ 
ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੇ ਆਗੂ ਬਣੇ । ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦਾ ਨਾਂਅ ਅਫ਼ਗਾਨਿਸਤਾਨ 
ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਚਿਸ਼ਤ” ਤੋਂ ਪਿਆ ਹੈ ਜਿਥੇ ਸੀਰੀਆ ਦੇ ਖ਼ਵਾਜਾ ਅਬੂ ਇਸ਼ਾਕ ਨੇ ਇਸ 
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ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰੱਖੀ ਸੀ। ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਵਿਚ ਬਣੋ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿਲਸਿਲਿਆਂ 
ਸੈਪਰਦਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਛਾ. ਸਾਧੂ ਰਾਮ ਸ਼ਾਰਦਾ ਜੀ ਨੇ ਉੱਘੀਆਂ 
ਸੋਪਰਦਾਵਾਂ ਜੋ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਹੋਈਆਂ ਪੰਜ ਦੱਸੀਆਂ ਹਨ--ਕਾਦਗੀ 
ਸੈਪਰਦਾਇ, ਸੁਹਰਾਵਰਦੀ ਸੰਪਰਦਾਇ, ਚਿਸ਼ਤੀ ਸੈਪਰਦਾਇ, ਨਕਸ਼ਬੈਦੀ ਸੰਪਰਦਾਇ 
ਅਤੇ ਸ਼ੱਤਾਰੀ ਸੋਪਰਦਾਇ। ਡਾ. ਸ਼ਾਰਦਾ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਹੋਰ ਮੁੱਖ ਸੈਪਰਦਾਵਾਂ ਸ਼ਾਜਿਲੀ 
ਫ਼ਿਰਕਾ ਅਤੇ ਮਲਵਈਆ ਸੰਪਰਦਾਇ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਦੋਵੇਂ 
ਸਿਲਸਿਲੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ' ਪਹੁੰਚੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿਲਸਿਲਿਆਂ ਜਾਂ ਸੈਪਰਦਾਵਾਂ 
ਦੀਆਂ ਅੱਗੇ ਹੋਰ ਵੀ ਸ਼ਾਖ਼ਾਵਾਂ ਬਣੀਆਂ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਸਫ਼ ਨੇ ਆਪਣਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। ਜਿਵੇਂ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ 
ਸੁਧਾਰਕ ਲਹਿਰ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ, ਉਵੇ' ਹੀ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ 
ਵਿਚ ਸੁਧਾਰਕ ਲਹਿਰ ਵਜੋਂ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਦੀ ਲਹਿਰ ਪੈਦਾ ਹੋਈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਲਹਿਰਾਂ 
ਦਾ ਮੂਲ ਮੰਤਵ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪਾਖੰਡ, ਸੈਕੀਰਣਤਾ ਅਤੇ 
ਕੱਟੜਤਾ ਨੂੰ ਮਨਫ਼ੀ ਕਰਕੇ ਇਨਸਾਨੀਅਤ ਅਤੇ ਬਰਾਬਰੀ ਦਾ ਨਾਹਰਾ ਬੁਲੰਦ ਕਰਨਾ 
ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਹਿਰਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਦਾ ਅਸਲੀ ਤੱਤ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ। ਚਿਸ਼ਤੀ 
ਸੰਪਰਦਾਇ ਜਿਸ ਨਾਲ ਫ਼ਗੋਦ ਜੀ ਸੋਬੈਧਿਤ ਹਨ, ਥਾਰੇ ਡਾ. ਸਾਧੂ ਰਾਮ ਸ਼ਾਰਦਾ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਇਸ ਸੋਪਰਦਾਇ ਦਾ ਬਾਨੀ ਖ਼ਵਾਜਾ ਅਬੂ ਇਸ਼ਹਾਕ ਸ਼ਾਮੀ ਚਿਸ਼ਤੀ, 
ਅਲੀ ਤੋਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਉਤਰਾਧਿਕਾਰ ਦੀ ਨੌਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਦਾ ਸੀ। ਇਹ ਵੀ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸੈਪਰਦਾਇ ਅਲੀ ਤੋਂ ਚੱਲਣ ਵਾਲੀਆਂ ਅਧਿਆਤਮਿਥ 
ਉਤਰਾਧਿਕਾਰ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਾਖ਼ਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਹੈ-ਅਬਦੁਲ ਵਹੀਦ 
ਥਿ ਜ਼ੈਦ ਵਾਲੀ ਨਾਲ ਵੀ ਅਤੇ ਹਬੀਬ ਅਜ਼ਮੀ ਵਾਲੀ ਨਾਲ ਵੀ। ਬਾਨੀ ਅਬੂ 
ਇਸ਼ਹਾਕ ਚਿਸ਼ਤੀ ਤੋਂ' ਪੰਜਵੀ' ਪੀੜ੍ਹੀ ਦਾ ਖ਼ਵਾਜਾ ਮੁਈਨ-ਉਦ-ਦੀਨ ਚਿਸ਼ਤੀ 
ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਸ਼ਹਾਬ-ਉਦ-ਦੀਨ ਗੌਰੀ ਦੀਆਂ ਫ਼ੌਜਾਂ ਨਾਲ ਦਾਖ਼ਲ ਹੋਇਆ ।' 
ਇਸ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਖ਼ਲੀਫ਼ਾ ਅਲੀ ਨਾਲ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਮਾਨਤਾ 
ਹੋਈ ਅਤੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਮੁਰੀਦ ਨਜ਼ਾਮੁਦੀਨ ਔਲੀਆ ਨੇ ਇਸ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦਾ ਨਾਂਅ 
ਬਹੁਤ ਰੋਸ਼ਨ ਕੀਤਾ । ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੋਦ ਜੀ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਫ਼ਕੀਰ ਚੇਲੇ ਬਣੇ । ਗਿਆਨੀ 
ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚੇਲਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : ਨਜ਼ਾਮੁੱਦੀਨ ਔਲੀਆ, 
ਜਮਾਲੁੱਦੀਨ ਹਾਂਸੀ, ਬਦਰੁੱਦੀਨ ਅਸਹਾਕ ਗ਼ਜ਼ਨਵੀ, ਸ਼ੇਖ ਅਲੀ ਹੱਕ ਸਿਆਲਕੋਟੀ, 
ਸੇਖ ਜ਼ਕਰੀਆ ਸਿੰਧੀ, ਰੁਕਨਦੀਲ, ਸ਼ੇਖ ਜਮਾਲ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਬੁਰਹਾਨੁਦੀਨ ਸੂਫ਼ੀ ।"':” 


ਏੰਹਾਂਤ ਏ' ਸੰਮਤ ਭਾਰੇ 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ “ਸੰਮਤ 1323 (ਸੈਨ 1266) ਵਿਚ 
21 ਡਾ. ਸਾਧੂ ਰਾਮ ਸ਼ਾਰਦਾ, ਨੂਡਂ ਮਤ ਅਤੇ ਪੰਜਾਕੀ ਸਹਿਤ. ਪੰਨੇ 41-42. 


22 ਉਹ, ਪੰਨਾ 42. 
੧ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗੜਤਾ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 167 
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38 ਪੰਦਰਾਂ ਡਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਪਾਕਪਟਨ ਵਿਖੇ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।”: ਗੁਰ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸੌਕੌਤ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 15 ਅਕਤੂਬਰ 1265 ਈ. ਨੂੰ 
ਪਾਕਪਟਨ ਵਿਖੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।> ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਜੀ ਤੇ ਡਾ. 
ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਥਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਬਾਬਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਨੇ 93 ਵਰ੍ਹੇ ਦੀ ਉਮਰ ਪਾਈ । ਕੁਝ 95 ਵਰ੍ਹੇ ਵੀ ਉਮਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਨੇ ਮਹੱਗਮ ਦੀ ਪੰਜ ਤਾਗੋਖ਼ ਨੂੰ ਸਰੀਰ ਤਿਆਗ ਕੀਤਾ। ਇਹ 1266 ਈਸਵੀ ਸੀ।> 
ਇਹੀ ਵਿਦਵਾਨ ਲੇਖਕ ਆਪਣੀ ਇਕ ਹੋਰ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਦੀਆਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 1173 
ਈਸਵੀ ਤੋਂ 1266 ਈਸਵੀ ਤਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਬਾਬਾ 
ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 93 ਵਰ੍ਹੇ ਬਣਦੀ ਹੈ।'? ਈਸਵੀ ਸੈਨ 1265 ਜਾਂ 1266 ਲਿਖਣ 
ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਕਾਰਨ ਥਿਕਰਮੀ ਸੈਮਤ ਤੋ' ਈਸਵੀ ਸੈਨ ਬਣਾਉਣ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਸੈਮਤਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਤਵੌਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਚੱਲ ਰਿਹਾ ਹੈ ਪਰ 
ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਇਹ ਫ਼ਰਕ ਅਠਵੰਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਢੀ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਇਕ ਸਾਲ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਨਿਸਚਿਤ ਤਾਗ਼ੇਖ਼ ਜਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਮਹੀਨਾ ਪਤਾ ਨਾ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਵੀ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ 1173 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਅਤੇ 93 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1266 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਪਿੰਡ 
ਕੋਠੇਵਾਲ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਮੁਲਤਾਨ) ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਪਾਕਪਟਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਸ਼ੇਖ ਜਮਾਲੂਦੀਨ ਸੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂਅ ਬੀਬੀ ਕੁਰਸਮ 
ਉਰਫ਼ ਬੀਬੀ ਮਰਿਯਮ ਸੀ। ਆਪ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਕ ਅਮੀਰ 
ਪਰਿਵਾਰ ਵਿੱਚੋਂ ਸਨ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਾਗੇ ਉਮਰ ਸਾਦਗੀ ਭਰੀ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਵਾਲੀ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਬਿਤਾਈ । 


ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਮਿੱਠੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 


ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੂੰ “ਬਾਬਾ ਬੇਖ ਫ਼ਗੋਦ ਜੀ ਸ਼ਕਰਗੈਜ' ਨਾਂਅ ਨਾਲ ਅਕਸਰ 
ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 'ਬਾਬਾ' ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਲਈ ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ : “ਇਕ ਬਾਬਾ ਅਕਾਲ ਰੂਪ ਦੂਜਾ ਰਥਾਬੀ 
ਮਰਦਾਨਾ”।” ਇਹੀ ਸ਼ਬਦ ਗੂੜ੍ਹੀਆਂ-ਗੈਭੀਰ ਗੱਲਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬੱਚੇ ਬੁੱਢਾ ਜੀ 


24. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 811. 

25. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਭ #ਕੇਂਤ ਕੱਡ, ਪੰਨਾ 204. 

26. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਚੌਟਾਣਾਂ ਪੰਜਾਈਂ ਨੂਡੀ ਕਛਾਮ, ਪੰਨਾ 5. 

27. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਭਗੀਦ ਜਾੰਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ, 
ਪੰਨਾ 8. 

28. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ, ਬਾਰ 1, ਪਉੜੀ 35. 
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ਵਾਸਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਸੀ। ਬੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ 
ਲਕਬ 'ਬਾਬਾ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਰਸ਼ਦ ਖ਼ਵਾਜਾ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ ਥਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਜੀ ਵੱਲੋ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਜਦੋਂ ਉਹ ਇਕ ਦਿਨ ਗਹਿਰੇ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਸਨ। 
"ਬਾਬਾ ਸ਼ਬਦ ਬਜ਼ੁਰਗੀ, ਸਿਆਣਪ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਅਰਥੀ ਭਾਸ਼ਾ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ 'ਸ਼ੇਖ' ਦੇ ਅਰਥ ਬੁੱਢਾ, ਬਜ਼ੁਰਗ, ਵਿਦਵਾਨ, ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸੇ ਹਨ।” ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ 'ਸ਼ੇਖ' ਇਕ ਉੱਚੀ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ 
ਜਾਤੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਵੀ ਹੈ। 'ਫ਼ਗੋਦ' ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਅਰਬੀ ਜ਼ਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਮਹਾਨ ਕੌਲ ਵਿਚ ਅਦੁੱਤੀ ਅਤੇ ਲਾਸਾਨੀ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ।” 
'ਸ਼ਕਰਰੀਜ' ਤੋਂ ਭਾਵ ਮਿੱਠਤ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਬਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ' ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੀਂ 
ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ ਹੀ ਬਜ਼ੁਰਗ, 


ਜਦੋਂ ਅਸੀ' ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵੱਲ ਝਾਤੀ ਮਾਰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਧਾਰਮਿਕ 
ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਛਤਰ-ਛਾਇਆ ਹੇਠ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਇਕ ਹੋਣਹਾਰ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਸਾਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 'ਹੋਣਹਾਰ ਬਿਰਵਾ ਕੇ ਚਿਕਨੇ ਚਿਕਨੇ ਪਾਤ' 
ਦੇ ਅਖਾਣ ਮੁਤਾਬਕ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਬਿਰਤੀ ਬਚਪਨ ਵਿਚ 
ਹੀ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖਿਆ ਹੋਇਆ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਦਾ ਪਾਲਣ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਪੱਕੇ ਨਮਾਜ਼ੀ ਸਨ, ਰੋਜ਼ੇ 
ਰੱਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਹੱਜ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਵਿੱਤਰ ਕੁਰਾਨ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਆਇਤਾਂ 
ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਕੈਠ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇਂ ਮੁਰਸ਼ਦ ਖ਼ਵਾਜਾ ਕੁਤਬੁੱਦੀਨ 
ਬਖ਼ਤਿਆਰ ਕਾਕੀ ਜੀ ਦਾ ਆਖਾ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਬਾਕਾਇਦਾ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੁਲਤਾਨ ਜਾ 
ਕੇ ਉਚੇਚੀ ਵਿੱਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਕਾਜ਼ੀ-ਮੌਲਾਣੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਗਿਆਨ ਦੀ ਧਾਂਕ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਮੁਹੈਮਦਨ 
ਕਾਲਜ ਵਿਚ ਅਰਥੀ ਦੇ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਮੌਲਾਨਾ ਬਦਰ-ਉਲ-ਦੀਨ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਸੰਬੰਧੀ 
ਪੈਦਾ ਹੋਈਆਂ ਕੁਝ ਗ੍ਰਝਲਾਂ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਲਈ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਪ੍ਮੁੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਦੇ ਗੜ੍ਹ ਖੁਖਾਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ ਕਿ ਰਾਹ ਵਿਚ ਮੁਲਤਾਨ ਵਿਖੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ 
ਨੂੰ ਮਿਲੇ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਥਦਰ-ਉਲ-ਦੀਨ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਗ੍ਰੰਝਲਾਂ ਸੁਲਝਾ 
ਦਿੱਤੀਆਂ। ਨਤੀਜਾ ਇਹ ਹੋਇਆ ਕਿ ਬਦਰ-ਉਲ-ਦੀਨ ਉਥੇ ਹੀ ਬਾਬਾ ਜੀ' ਦੇ 
ਮੁਰੀਦ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਗਏ ਅਤੇ ਬੁਖਾਰੇ ਨਹੀਂ ਗਏ। ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਿੱਲੀ 
ਤੋਂ ਹਾਂਸੀ ਗਏ, ਹਾਂਸੀ ਤੋਂ ਕੋਠੇਵਾਲ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੋ' ਫਿਰ ਅਯੋਧਨ ਚਲੇਂ ਗਏ । 
ਸਥਾਨਾਂ ਦੀ ਬਦਲੀ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਇਕਾਂਤ-ਪਸੰਦ ਸਨ ਅਤੇ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਵੱਧਦੀ ਆਮਦ ਕਰਕੇ ਸਥਾਨ ਬਦਲਦੇ ਗਏ। ਤਪੱਸਿਆ 


29. ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਡ, ਅੰਦਰਾਜ ਸ਼ੇਖ, ਪੰਨਾ 226. 
3੦. ਉਨੀ 
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ਇਕਾਂਤਵਾਸ, ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਪਾਲਣ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਵੈਡਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਆਪ 
ਜੀ ਤਿਆਗ, ਸਾਦਗੀ ਅਤੇ ਸੈਜਮ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਸਨ। ਇਕ ਕੰਥਲੀ ਨਾਲ 
ਹੀ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਰੁੱਖੀ-ਸੁੱਖੀ ਰੋਟੀ ਖਾ ਕੇ ਪੇਟ ਭਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ- 
ਢੰਗ ਸੀ । ਧਨ-ਦੌਲਤ ਤੋਂ' ਦੂਰ ਰਹਿਣਾ ਅਤੇ ਸ਼ਾਹੀ ਭੇਟਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਾ ਕਰਨਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਜੀਅਤ ਦੇ ਮਹਾਨ ਗੁਣ ਸਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਝਲਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੀਵਨ- 
ਗਾਥਾ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਸੋਚ ਅਤੇ ਭਾਵਨਾ ਸਦਕਾ ਆਪ ਜੀ ਕੋਲ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਵੇ' ਹੀ ਭਾਰੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਜਨਾਬ ਇਲਿਆਸ ਘੁੰਮਣ 
ਜੀ ਨੇ ਤਾਹੀਉ' ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਲੇਖ ਦਾ ਸਿਰਲੇਖ 
ਹੀ 'ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ..ਸਭਨਾਂ ਦਾ” ਰੱਖਿਆ ਹੈ।'! ਮਸਲੇ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੰਦ ਕੰ ਪੁਸਤਕ ਦੇ 
ਅਠਾਰ੍ਹੂਵੇਂ ਮਸਲੇ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ : 'ਸੇਖੁ ਫ਼ਰੀਦ ਪੀਰੁ ਹੋਆ ਹਿੰਦੂ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਦਾ”।? ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਹ ਪੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੂਫ਼ੀਅਤ 
ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਸ਼ਰੀਅਤ 
ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਹੈ, ਉਥੇ ਸੂਡੀਅਤ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਵੀ ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਅੰਤਲੇ ਦੋ ਸਲੌਕ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਮਾਨਵਤਾਵਾਦੀ 
ਸੋਚ ਦੀ ਗੂੰਜ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਇਕ ਸੱਚੇ ਅਤੇ ਪੱਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ 
ਸਚਮੁੱਚ ਮੋਮ-ਦਿਲ ਸੂਫ਼ੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਇਕੁ ਵਿਕਾ ਨ ਗਾਲਾਇ ਸਭਨਾ ਮੈ ਸਚਾ ਧਣੀ ॥ 
ਹਿਆਉ ਨ ਕੈਹੀ ਠਾਰਿ ਮਾਣਕ ਸਭ ਅਮੋਲਵੇ ॥੧੨੯॥ 
ਸਭਨਾ ਮਨ ਮਾਣਿਕ ਠਾਹਣੁ ਮੂਲਿ ਮਚਾਂਗਵਾ ॥ 
ਜੇ ਤਉ ਪਿਰੀਆ ਦੀ ਸਿਕ ਹਿਆਉ ਨ ਠਾਹੇ ਕਹੀ ਦਾ ॥੧੩੦॥ 
ਸਲੱਗ' ਫਗੰਦਾ ਜੰ. ਪੰਨਾ 1384) 
ਫਿੱਕਾ, ਕੌੜਾ ਜਾਂ ਖਰ੍ਹਵਾ ਬੋਲਣਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਪਸੈਦ ਨਹੀ 
ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਮਿੱਠਤ, ਦਇਆ, ਹਮਦਰਦੀ, ਖਿਮਾ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ 
ਲਬਰੇਜ਼ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। ਐਸੀ ਚੈਬਕੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਕਿ ਲੌਕ 
ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਆਪ ਵੱਲ ਖਿੱਚੇ ਤੁਰੇ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਸਚਮੁੱਚ ਹੀ ਸ਼ਰੀਅਤ 
ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀਅਤ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਸੁਮੇਲ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਕਿ 
ਸ਼ਰੀਅਤ ਵਿਚ ਪੱਕੇ ਰਹਿਣ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਨੈਤਿਕ ਗੁਣ ਧਾਰਨ ਕਰਨੇ ਅਤੇ ਧਰਮ 
ਦਾ ਅੰਤ੍ਰੀਵੀ ਤੱਤ “ਇਨਸਾਨੀਅਤ' ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਇਕ ਦਰਵੇਸ਼ ਜਾਂ ਸੂਫ਼ੀ ਸੈਤ 
ਲਈ ਬੇਹੱਦ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। 
31. ਜਨਾਬ ਇਲਿਅਸ ਘੁੰਮਣ ਦਾ ਲੋਖ, ਪੁਸਤਕ ਬਾਬਾ ਸੌਖ ਫਾਗੀਟਾ (ਸੋਪਾਦਕ ਐਮਜੀ. ਗੁਪਡਾ।, 


ਪੰਨਾ 56. 
32. ਮਸਲ ਸ਼ੋਠ ਡਗੰਦਾ ਥੰ, ਪੰਨਾ 68. 
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ਸ਼ੇਖ ਫਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੇ ਚਿਸ਼ਤੀ ਸਿਲਸਿਲੇ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦੀ ਰ੍ਹੀਜ 
ਸੱਤ ਅਸਮਾਨੀਂ ਪਹੁੰਚਾ ਦਿੱਤੀ । ਜਦੋਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਗੱਦੀ ਦੇ ਜਾਨਸ਼ੀਨ ਬੇਖ ਇਥਰਾਹਿਮ ਜੀ ਪਾਸੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਕੇ ਸੈਭਾਲੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਇਹ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਢੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਇਸ ਮਹਾਨ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰਾਹੀ' ਪੰਜਾਬੀਆਂ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੀ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਵਿਚ ਸਦਾ ਲਈ ਹੋਰ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਉੱਤਰ ਗਈ । ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਜਾਣ ਲੱਗੇ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਿਆ ਅਤੇ ਗੁਰੂ-ਗੁਰਬਾਣੀ-ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਧਾਰਾ 
ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਸ਼ੇਭਿਤ ਹੋ ਗਈ। 

ਸਾਰੈਸ਼ ਥਜੋ' ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਸ਼ਰੀਅਤ, ਸੂਫ਼ੀਅਤ, ਸਾਦਗੀ, ਸੰਜਮ, ਸੱਚਾਈ, ਸਦਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸਾਂਝੀਵਾਲਤਾ 
ਦੇ ਸੁਹਿਰਦ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿੱਚੋਂ ਸਮੁੱਚੇ ਸੈਸਾਰ 
ਨੂੰ ਅਮਨ, ਸ਼ਾਂਤੀ ਅਤੇ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਸੁਨੇਹਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁੜਿੱਤਣ ਅਤੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਖਰੇਵੇ' ਨੂੰ ਦੂਰ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। 


ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਰਾਗ ਆਸਾ ਅਤੇ ਰਾਗ ਸੂਹੀ ਵਿਚ ਬਾਬਾ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਦੋ-ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ 112 ਸਲੋਕ ਵੀ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹਨ। “ਸਲੋਕ 
ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ” ਸਿਰਲੇਖ ਹੇਠ 130 ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਅਨ੍ਹਾਰਾਂ 
ਸਲੋਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਚਾਰ ਸਲੋਕ (ਨੌਬਰ 32, 113, 120, 124), ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ 
ਸਲੋਂਕ (ਨੰਬਰ 13, 52, 104 ਅਤੇ 123), ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕ 
(ਨੌਬਰ 121, 122) ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅੱਠ ਸਲੋਕ (ਨੰਬਰ 75, 
82, 83, 105, 108, 109, 110 ਅਤੇ 111) “ਸਲੋਕ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਕੇ" ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਧਰਮ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ ਅੰਗ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਹਨ : ਵਿਸ਼ਵਾਸ (੯੬੦), ਮਰਿਆਦਾ (੮੦੦੦) ਅਤੇ ਆਚਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਜਾਂ 
ਸਦਾਚਾਰ (“੦੧੦੪੦)। ਸ਼ੇਖ ਛ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ 
ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਤਿੰਨਾਂ ਹੀ ਅੰਗਾਂ ਦੀ ਭਰਪੂਰ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। 
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/ਓ/ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ((7੬੬ਹ / 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਲਈ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਖੁਦਾਇ, ਪਰਵਦਗਾਰ, ਅਪਾਰ, 
ਅਰੀਮ, ਬੇਅੰਤ, ਸਚੁ, ਅਲਹ, ਸਹੁ, ਸਹ, ਸਾਹਿਬ, ਪ੍ਰੀਤਮ, ਪਿਰਹਿ, ਪ੍ਰਭੂ, ਅਲਹੁ, 
ਪਿਰ, ਸਾਈ, ਰਬੂ, ਪਿਆਰੇ ਅਤੇ ਸਜਣ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਜ਼ਾਹਰ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਨਾਮ ਵਰਤਣ 
ਲੱਗਿਆਂ ਵੇਦ-ਕਤੇਬ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਤੱਖ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਅਪਾਰ ਅਤੇ ਅਗਮ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬੇਅੰਤਤਾ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਨਿਵਾਸ ਨੂੰ ਬਾਥਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਥਖ਼ਸ਼ਿੰਦ ਅਤੇ ਮਿੱਠਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਕੰਤ, ਪਿਰ, ਸਜਣ ਅਤੋਂ ਪ੍ਰੀਤਮ ਕਹਿ ਕੇ ਉਸ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਦੀ ਸਾਂਝ ਦੱਸੀ 
ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸੁਹਾਗਣ ਵਜੋਂ ਜੀਵਨ ਗੁਜ਼ਾਰਦੇ ਹੋਏ ਕਤ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਾਹਿਬ ਜਾਂ ਮਾਲਕ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਚਾਕਰ ਭਾਵ ਨੌਕਰ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਉਪਰੇਕਤ 
ਦਰਜ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਦੇ ਉਸ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਵਰਣਨ ਦੇਖਣ ਲਈ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਸਾਡਾ 
ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਹਨ . 
(1) ਪਰਵਦਗਾਰ ਅਪਾਰ ਅਗਮ ਬੇਅੰਤ ਤੂ ॥ ਜਿਨਾ ਪਛਾਤਾ ਸਚੁ ਚੂੰਮਾ ਪੈਰ ਮੂੰ ॥ 
ਤੇਰੀ ਪਨਹ ਖੁਦਾਇ ਤੂ ਬਖਸੈਦਗੀ ॥ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਖੈਰੁ ਦੀਜੈ ਬੰਦਗੀ ॥ 
(ਆਸਾ ਸੇਖ ਫਰੀਦ ਜੀ, ਪੰਨਾ 688) 
(2) ਵਰੀਦਾ ਜੋਗਲੁ ਜੋਗਲੁ ਕਿਆ ਭਵਹਿ ਵਣਿ ਕੰਡਾ ਮੋੜੇਹਿ ॥ 
ਵਸੀ ਰਥੁ ਹਿਆਲੀਐ ਜੰਗਲੁ ਕਿਆ ਚੂਢੇਹਿ ॥੧੯॥ 
ਸਿਲੈਂਡ #ਗੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1478) 
(3) ਕਵਣੁ ਸੁ ਅਖਰੁ ਕਵਣੁ ਗੁਣੁ ਕਵਣੁ ਸੁ ਮਣੀਆ ਮੰਰੁ ॥ 
ਕਵਣੁ ਸੁ ਵੇਸੋ ਰਉ ਕਰੀ ਜਿਤੁ ਵਸਿ ਆਵੈ ਕੰਤੁ ॥੧੨੬॥ 
ਨਿਵਟੁ ਸੁ ਅਖਰ ਖਵਣੁ ਗੁਣੁ ਜਿਹਥਾਂ ਮਣੀਆ ਮੰਤੁ ॥ 
ਦੇ ਤ੍ਰੈ ਭੈਟੇ ਵੇਸ ਕਰਿ ਤਾਂ ਵਸਿ ਆਵੀ ਕੰਰੁ ॥੧੨੭॥ 
ਸਲੌਕ ਡਰਦਾ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1364) 


(4) ਆਪੁ ਸਵਾਰਹਿ ਮੈ ਮਿਲਹਿ ਮੈ ਮਿਲਿਆ ਸੁਖੁ ਹੋਇ ॥ 
ਫਰੀਦਾ ਜੇ ਕੂ ਮੇਰਾ ਹੋਇ ਰਹਹਿ ਸਭੁ ਜਗੁ ਤੇਰਾ ਹੋਇ ॥੬੫॥ 
ਸਲੱਕ' ਭਗੰਦਾ ਜ. ਪੰਨਾ 1382) 
(5) ਵਰੀਦਾ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਰਿ ਚਾਕਰੀ ਦਿਲ ਦੀ ਲਾਹਿ ਭਰਾਂਦਿ ॥ 


ਦਰਵੇਸਾਂ ਨੇ ਲੋਡੀਐ ਕੁਖਾਂ ਦੀ ਜੀਰਾਂਦਿ ॥੬੦॥ 
(ਸਲੰਗਾ ਭਗੀਏ ਕੰ, ਪੰਨਾ 73817 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਸਾ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰੋਂ ਨਹੀ' 
ਲੱਗਣਾ ਪੈਂਦਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਤੂੰ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੋਵਾਰ ਭਾਵ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰ, ਮੈ' ਤੈਨੂੰ ਮਿਲ ਜਾਵਾਂਗਾ, ਮੇਰੇ ਮਿਲਣ 
ਨਾਲ ਤੈਨੂੰ ਸੁਖ ਮਿਲੇਗਾ। ਜੇ ਤੂੰ ਮੇਰਾ ਹੋ ਜਾਵੇ' ਭਾਵ ਆਪਣਾ ਆਪ ਮੈਨੂੰ ਸਮਰਪਿਤ 
ਕਰ ਦੇਵੇ' ਤਾਂ ਸਾਰਾ ਜਗ ਹੀ ਤੇਰਾ ਹੇ ਜਾਵੇਗਾ । ਤੇਰੇ ਲਈ ਕੋਈ ਬੇਗਾਨਾ ਰਹੇਗਾ 
ਹੀ ਨਹੀ'। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਨਿਮਰਤਾ, ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ 
ਅਤੋਂ ਮਿੱਠੇ ਬਚਨਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ । ਸੱਚ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ ਬੰਦਗੀ ਕਰਨ 
ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਦਿਲ ਦੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਰਮ ਦੂਰ ਕਰ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਚਾਕਰੀ 
ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਰੁੱਖਾਂ ਫਰਰੀ ਹੌਂਸਲੇ ਅਤੇ ਸਬਰ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ । 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਰੂਹ, ਹੈਸ, ਜਿੰਦ ਅਤੇ ਧਨ ਆਖਿਆ ਹੈ। 
ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਤਨ, ਦੇਹ, ਪਿੰਜਰਾ ਅਤੇ ਦੇਹੁਰੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਸਰੀਰ ਤੇ ਆਤਮਾ ਦੇ 
ਆਪਸੀ ਸੈਬੰਧਾਂ ਨੂੰ ਜ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ। 
ਇਥੇ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਕੋਈ ਅਢੁੱਕਵੀ' ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਚਿਤਰਣ ਆਮ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਮੌਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਗੀਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵੀ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਿਆਨਿਆ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ 
ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਕੀਰਤਨ ਸਮੇਂ' ਅਤੇ ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀਆਂ 
ਭੇਂਟ ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਗੈਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀ ਅਮਰਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਸੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਬਹੁਤ ਹੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹਨ : 
(1) ਸੇਖ ਹੈਯਾਤੀ ਜਗਿ ਨ ਕੋਈ ਥਿਰੁ ਰਹਿਆ ॥ 
ਜਿਸ਼ ਆਸਣਿ ਹਮ ਬੈਠੇ ਕੇਤੇ ਫੈਸਿ ਗਇਆ ॥ 
(ਆਸਾ ਸੋਚ ਭਗੈਏ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 88) 
(2) ਫਰੀਦਾ ਕਿਥੈ ਤੈਡੇ ਮਾਪਿਆ ਜਿਨੀ ਜੂ ਜਣਿਓਹਿ ॥ 
ਤੈ ਪਾਸਹੁ ਓਇ ਲਦਿ ਗਏ ਤੂੰ ਅਜੈ ਨ ਪੜੀਣੋਹਿ ॥੭੩॥ 
ਸਲੱਕ ਛਗੀਦ ਲੀ, ਪੰਨਾਂ /4567/ 
(3) ਕੰਧੀ ਉਤੈ ਫੁਖੜਾ ਕਿਚਰੰਕ' ਬੈਨੈ ਧੀਰੁ ॥ 
ਫਰੀਦਾ ਕਚੈ ਭਾਂਡੈ ਰਖੀਐ ਕਿਚ਼ਰੁ ਤਾਈ ਨੀਰ ॥੯੬॥ 
/ਸਲੌਲਾ ਫਗੀਦ ਜੀ. ਪੱਨਾਂ 17827 
ਮੌਤ ਰੂਪੀ ਬਾਜ਼ ਬੰਗਲੇ ਰੂਪੀ ਮਨੁੱਖ 'ਤੇ ਝਪਟ ਪੈਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਕਦਮ ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਖੇਡ ਮੁੱਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਿਸ ਜਗ੍ਹਾ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਸਮਝਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਪਤਾ 
ਨਹੀਂ' ਕਿੰਨੇ ਕੁ ਮਨੁੱਖ ਰਹਿ ਕੇ ਜਾ ਚੁੱਕੇ ਹਨ। ਹੈਸ ਰੂਪੀ ਆਤਮਾ ਤਨ ਤੋ' ਅਲੱਗ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਤਨ ਮਿੱਟੀ ਦੀ ਢੋਗੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਗੈਰ “ਕੌਧੀ ਉਤੈ 
ਰੁਖੜਾ' ਅਤੇ ਕੱਚੇ ਭਾਂਡੇ ਵਿਚ ਪਿਆ ਨੀਰ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਜ਼ਿਆਦਾ ਚਿਰ 
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ਸਥਿਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ । ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮਾਪਿਆਂ 
ਨੇ ਤੈਨੂੰ ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ ਸੀ, ਉਹ ਨਹੀਂ ਰਹੇ, ਤੈਨੂੰ ਅਜੇ ਵੀ ਸੱਚਾਈ ਦੀ ਸਮਝ ਨਹੀਂ 
ਆਉਂਦੀ। ਮੌਤ ਨੂੰ ਨਾ ਕੋਈ ਸੈਬੋਧੀ ਅਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਬੰਦ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਰੋਕ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਆਖ਼ਰਕਾਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੌਤ ਨੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦੇਣਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਉਸ ਨੇ ਦੁਨੀਆਂ 
ਵਿਚ ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕੀਤੇ ਹੋਣਗੇ ਤਾਂ ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਕੌਮ ਆਉਣਗੇ। 
ਇਉਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਜਗਤ ਦੀ ਅਸਥਿਰਤਾ ਸਮਝਾ ਕੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ। 


(/ਆ/ ਮਰਿਆਦਾ (006 / 
ਸੂਡ਼ੀ ਮਤ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਬਾਰੇ ਇਕ ਆਮ ਧਾਰਨਾ ਇਹ ਬਣਾਈ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਥਾਹਰੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਧਰਮ ਦੇ ਦੂਜੇ 
ਅੰਗ ਮਰਿਆਦਾ ਨੂੰ ਕੋਈ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ । ਪਰ ਜਦੋਂ ਅਸੀ' ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ 
ਦੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਖਾਵੇ ਵਜੋਂ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਖੰਡਨ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ 
ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਸੇ ਮਰਿਆਦਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ' ਮੰਨਦੇ। 
ਜ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਐਸੇ ਸੂਫ਼ੀ ਹਨ ਜੋ ਵਿਸ਼ਾਲ ਮਾਨਵਵਾਦੀ ਸੁਰ ਨੂੰ ਥੁਲੰਦ ਕਰਦੇ 
ਰੋਏ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਨੂੰ ਇਸ ਸੁਰ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟ ਨਹੀਂ' ਮੰਨਦੇ ਸਗੋਂ ਸਰਹਾ ਨੂੰ ਮਾਨਵਵਾਦੀ 
ਸੁਰ ਦਾ ਸਹਾਇਕ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਧਿਆਉਣਾ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਵੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਉੱਜ ਤਾਂ 
ਛਗਤੀ ਦਿਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਵੀ ਅਤੇ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 
ਹੈ ਪਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਦਾ ਸ਼ਾਂਤ, ਇਕਾਂਤਮਈ ਅਤੇ ਆਰੈਗ਼ਕ ਸਮਾਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਸਮੇਂ ਥੀਤੀ ਗਈ ਭਗਤੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਵਿਚ ਵਧੇਰੇ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਮਰਿਆਦਾ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਨਹੁੰ-ਮਾਸ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਕਰਕੇ ਦੇਖਿਆ ਜਾਣਾ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ ਦੇ ਪੱਕੇ ਧਾਰਨੀ ਹਨ, 
ਇਸੇ ਲਈ ਬੜੇ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਅਤੇ ਸਖ਼ਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ 
ਮਰਿਆਦਾ ਵਿਚ ਪੱਕੇ ਹੋਣ ਲਈ ਪ੍ਰ੍‌ਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸਲੌਕ ਹਨ : 
(1) ਫਰੀਦਾ ਬੇ ਨਿਵਾਜਾ ਕੁਤਿਆ ਏਹ ਨ ਭਲੀ ਰੀਤਿ ॥ 
ਥਥਹੀ ਚਲਿ ਨ ਆਇਆ ਪੰਜੇ ਵਖਤ ਮਸੀਤਿ ॥੭੦॥ 
(2) ਉਠੁ ਫਰੀਦਾ ਉਜੂ ਸਾਜਿ ਸੁਬਹ ਨਿਵਾਜ ਗੁਜਾਰਿ ॥ 
ਥੇ ਸਿਰੁ ਸਾਂਈ ਨਾ ਨਿਵੈ ਸੈ ਸਿਚੁ ਕਪਿ ਉਤਾਰਿ 1੭੧) 
(3) ਜੋ ਸਿਰੂ ਸਾਈ ਨਾ ਲਿਵੈ ਸੈ ਸਿਰੁ ਕੀਜੈ ਕਾਂਇ॥ 
ਕੁੰਨੇ ਹੇਠਿ ਜਲਾਈਐ ਬਾਲਣ ਸੇਦੈ ਥਾਇ 1੭੨॥ 


%੧। 5ਗ9੦੫ 23817 5॥੧3 ਹੈ। 67੦੧ `4੦।੧੦1੧੦।ਇ।6੧੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


ਸੋਧ ਭਗੰਦਾ ਜਾ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣਾ 45 


ਫਰੀਦਾ ਰਾਤਿ ਕਥੂਰੀ ਥੰਡੀਐ ਸੁਤਿਆ ਮਿਲੈ ਨ ਭਾਉ ॥ 
ਜਿੰਨ੍ਹਾ ਨੈਣ ਨੀਦਾਵਲੇ ਤਿੰਨਾ ਮਿਲਣ ਕੁਆਉ ॥੮੦॥ 
(5) ਫਰੀਦਾ ਪਾੜਿ ਪਟੋਲਾ ਧਜ ਕਰੀ ਕੈਬਲਬੜੀ ਪਹਿਰੇਉ ॥ 
ਜਿਨੀ ਥੋਸੀ ਸਹੁ ਮਿਲੈ ਸੇਈ ਵੇਸ ਕਰੇਉ ॥੧੦੩॥ 
(6) ਫਰੀਦਾ ਪਿਛਲ ਰਾਤਿ ਨ ਜਾਗਿਓਹਿ ਜੀਵਦੜੋ ਮੁਇਓਹਿ ॥ 
ਜੇ ਤੈ ਰਥੁ ਵਿਸਾਰਿਆ ਤ ਰਥਿ ਨ ਵਿਸਰਿਓਹਿ ॥੧੦੭॥ 
(7) ਪਹਿਲੈ ਪਹਰੈ ਫੁਲੜਾ ਫਲੁ ਭੀ ਪਡਾ ਰਾਤਿ ॥ 
ਜੋ ਜਾਰੀਨਿ੍‌_ਲਹੈਨਿ ਸੇ ਸਾਈ ਕੈਨੋਂ ਦਾਤਿ ॥੧੧੨॥ 
(ਸਲੋਕ ਫਨਦ 7, ਪੰਨੇ /381-454)/ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਵਾਸਤੇ 'ਸੁਬਹ', 'ਪਿਛਲ ਰਾਤਿ', “ਪਹਿਲੇ 
ਪਹਿਰੇ', 'ਪਛਾ ਰਾਤਿ” ਅਤੇ “ਰਾਤਿ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ ਇਸ ਸਮੇਂ ਸੁੱਤਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਇਸ ਕੀਮਤੀ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਗੁਆ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਮ ਰੂਪੀ 
ਫੁੱਲ, ਫਲ ਅਤੇ ਕਥੂਰੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਤੀ। ਜਿਹੜੇ ਵਿਅਕਤੀ ਇਸ ਵੇਲੇਂ 
ਨੂੰ ਸੋਭਾਲ ਕੇ ਉਜੂ ਸਾਜਦੇ ਹਨ, ਨਿਵਾਜ (ਨਮਾਜ਼) ਅਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪੰਜੇ ਸਮੇ' 
ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਾਸੋ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀਆਂ ਦਾਤਾਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮਰਿਆਦਾ ਜਾਂ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਦਾ ਪਾਲਣ ਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਸਖ਼ਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤੀ ਹੈ। ਨਮਾਜ਼ ਨਾ ਅਦਾ ਕਰਨ 
ਵਾਲੋਂ ਨੂੰ ਅਤੇ ਕਦੇ ਮਸੀਤ (ਧਰਮ-ਅਸਥਾਨ) 'ਤੇ ਨਾ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ 'ਕੁੱਤਾ” 
ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਥੋਧਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਸਿਰ ਸਾਈ' ਅੱਗੇ 
ਨਹੀਂ ਲਿੰਵਦਾ, ਉਸ ਸਿਰ ਨੂੰ ਕੱਟ ਕੇ ਸੁੱਟ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਨਾ ਨਿਵਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਿਰ ਦਾ ਕੀ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਅਜਿਹੇ 
ਸਿਰ ਨੂੰ ਤਾਂ ਚੁੱਲ੍ਹੇ ਵਿਚ ਬਾਲਣ ਦੀ ਥਾਂ ਬਾਲ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਬੈਦਗੀ-ਰਹਿਤ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਮੁਰਦਿਆਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਕਹਿ ਕੇ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬੇਸ਼ਕ 
ਬੋਦੇ ਨੇ ਰੱਬ ਨੂੰ ਭੁਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਪਰ ਰੱਬ ਤਾਂ ਸਭ ਕੁਝ ਵੇਖਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਬੋਦੇ ਦੀਆਂ 
ਕੀਤੀਆਂ ਅਣਗਹਿਲੀਆਂ ਨੂੰ ਦੇਖਦਾ ਹੈ । ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਲਈ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਰੱਬ ਦੀ ਬੈਦਗੀ 
ਦਾ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਵਿਚ ਕੱਚਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਉਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਵਿਚ ਵੀ ਪੱਕਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ 
ਨਿਤਨੇਮ ਵਿਚ ਢਿੱਲਾ ਹੈ ਤਾਂ ਜ਼ਾਹਰਾ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਪਕਿਆਈ 
ਵੀ ਢਿੱਲੀ ਹੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਜਿੰਨੀਆਂ ਮਰਜ਼ੀ ਦਲੀਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰੇ, ਪਰ ਉਸ ਵੱਲੋਂ ਮਰਿਆਦਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਵਿਚ 
ਢਿੱਲਾਪਣ ਉਸ ਦੀਆਂ ਦਲੀਲਾਂ ਨੂੰ ਸਾਬਤ ਨਹੀ' ਹੋਣ ਦੇਵੇਗਾ। ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਦੇਭੀ (੧੧੪੧੧) ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇਗਾ। ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ 
ਦੰਭੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਬਾਰੇ ਹੀ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 


(4 
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ਦਲਰੁ ਮੁਰਬਤਿ ਜਿੰਨ੍‌_ਸੋਈ ਸਚਿਆ ॥ 
ਜਿਨ੍ਮਨਿ ਹੋਰੁ ਮੁਖਿ ਹੋਰ ਸਿ ਥਾਂਢੇ ਕਚਿਆ 8੧੩ 
(ਆਸਾ ਸੇਧ ਫਗੰਦਾ ਜਾਂ. ਪੰਨਾਂ 488) 
ਕਿਉਂਕਿ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਨੇ ਪਵਿੱਤਰ ਗਰੰਥ ਕੁਰਾਨ ਦੀਆਂ 
ਬਹੁੜ ਸਾਰੀਆਂ ਆਇਤਾਂ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਕਰ ਲਈਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ 
ਮੁਲਤਾਨ ਜਾ ਕੇ ਇਸਲਾਮ ਬਾਰੇ ਡੂੰਘਾ ਅਧਿਐਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਜ਼ਾਹਰਾ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕੁਰਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 'ਤੇ ਦੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਦਿਲੋਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ, ਦਿਲੋਂ' ਪ੍ਰੇਮ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਹੀ ਸੱਚਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਮੂੰਹ ਵਿਚ ਤਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਹੈ ਪਰ ਮਨ ਵਿਚ ਹੋਰ-ਹੋਰ ਗੱਲਾਂ ਹਨ ਤਾਂ ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਕੱਚੇ ਮੰਨਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਕੁਰਾਨ ਵਿਚ ਐਸੇ ਕੱਚੇ ਜਾਂ ਦੰਭੀ ਮਨੁੱਖਾ 
ਬਾਰੇ ਹੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ : “400 004 1੬ ਗਮ ਧ5002015॥ 
0 1੧1੪੦7੧੬੧...110੧ ੧੩੧ ੯੧0੧ 0੧੬ ਨ0015 %॥&੧ 15 ੧੦੧ ॥) ਪੱਛਮ 
।ਇਗ...&00 2101 0੧5 ੧੮11 ੧॥20 0&$ ੬੦੬81." 
ਬਿਨਾਂ ਨਿਯਮ ਬਣਾਏ ਭਗਤੀ ਕਰਨੀ ਵੀ ਔਖੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਵੀ 'ਨਿਤਨੇਮ' 'ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਜਾਗਣ ਅਤੇ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਧਿਆਉਣ ਦੀ ਹਦਾਇਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਭੁਰਮਾਨ ਇਥੇ ਦਰਜ ਕਰਨਾ ਮਰਿਆਦਾ ਜਾਂ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਦੀ 
ਮਹੱਤਤਾ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਬਿਲਕੁਲ ਢੁੱਕਵਾਂ ਹੈ ਅਤੇ ਮਰਿਆਦਾ ਜਾਂ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਦੀ 
ਲੋੜ ਦੀ ਵੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਾ ਹੈ : 
ਗੁਰ ਸਕਿਗੁਰ ਕਾ ਜੋ ਸਿਖੁ ਅਖਾਏ ਸੁ ਭਲਕੇ ਉਠਿ ਹਰਿ ਨਾਮੁ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਉਦਮੁ ਕਰੇ ਭਲਕੇ ਪਰਭਾਤੀ ਇਸਨਾਨੁ ਕਰੇ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਸਰਿ ਨਾਵੈ ॥ 
ਉਪਦੇਸਿ ਗੁਰੂ ਰਰਿ ਹਰਿ ਜਪੁ ਜਾਪੈ ਸਭਿ ਕਿਲਵਿਖ ਪਾਪ ਦੌਖ ਲਹਿ ਜਾਵੈ ॥ 
ਫਿਰਿ ਚਕੈ ਦਿਵਸ ਗੁਰਬਾਣੀ ਗਾਵੈ ਰਰਦਿਆ ਉਠਦਿਆ ਹਰਿ ਨਾਮੁ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਵਾਰ ਗਉਲੀ ਮ: 8. ਪੰਨਾਂ 3057 
ਜ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਦੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਨਿਰਮਲਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। 
ਵਿਖਾਵੇ ਜਾਂ ਹਉਮੈ ਲਈ ਰੱਖੀ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਆਪਣਾ ਮਕਸਦ ਪੂਰਾ ਨਹੀਂ' ਕਰਦੀ । ਸ਼ੇਖ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਫਰੀਦਾ ਕੰਨਿ ਮੁਸਲਾ ਸੂਝ ਗਲਿ ਦਿਲਿ ਕਾਤੀ ਗੁਰੁ ਵਾਤਿ ॥ 


ਬਾਰਰਿ ਦਿਜੈ ਚਾਨਣਾ ਦਿਲਿ ਅੰਧਿਆਰੀ ਰਾਤਿ ॥੫੦॥ 
/ਸਲੱਕ ਭਗੰਦ' ਜੀ, ਪੰਨਾ 1380) 


33. ੪? ਉਰ, 3.168, ॥. 68. 
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(2) ਚਰੀਦਾ ਕਾਲੇ ਮੈਡੇ ਕਪੜੇ ਕਾਲਾ ਮੈਡਾ ਵੇਸੁ ॥ 
ਗੁਨਹੀ ਭਰਿਆ ਮੈ ਫਿਰਾ ਲੋਕੁ ਕਹੈ ਦਰਵੇਸੁ ॥੬੧॥ 
/ਸਲੱਨ ਭਗੀਂਦ ਜੀਂ, ਪੰਨਾ 43844 
ਇਉਂ ਬ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਲਈ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ ਰੱਬ ਦੀ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋਂ' ਬੈਦਗੀ 
ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਪਰ ਜੇਕਰ ਇਹੀ ਸਾਧਨ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋ' ਨਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਇਹ 
'ਮੰਹ ਵਿਚ ਰਾਮ ਰਾਮ, ਬਗਲ ਵਿਚ ਛੁਰੀ” ਅਤੇ 'ਸੂਫੁ ਗਲਿ ਦਿਲਿ ਕਾਤੀ' ਵਾਂਗ 
ਹੈਂ। ਅਜਿਹੀ ਪਾਖੰਡ, ਵਿਖਾਵੇ, ਹਉਮੈ ਅਤੇ ਫ਼ਰੇਬ ਭਰੀ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ ਬਾਬਾ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਇਹ ਬਾਹਰੇ' ਚਾਨਣ 
ਪਰ ਅੰਦਰੋਂ ਹਨੇਰਾ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ। ਬਾਹਰੋ ਦਰਵੇਸ਼ ਪਰ ਅੰਦਰੋ' ਗੁਨਾਹਾਂ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਰਵੇਸ਼ ਮੰਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹਨ 
ਭਾਵੇ' ਕਿ ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਰਵੇਸ਼ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਜਾਂ ਮਰਿਆਦਾ 
ਦੀ ਅਸਲੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਮਰਿਆਦਾ 'ਜੀਅਹੁ ਮੈਲੇ 
ਬਾਹਰਹੁ ਨਿਰਮਲੂ' (ਮ: ੩) ਵਾਲੀ ਨਹੀ' ਹੈ, ਸਗੋਂ ਇਹ ਮਰਿਆਦਾ 'ਜੀਅਹੁ ਨਿਰਮਲ 
ਬਾਹਰਹੁ ਨਿਰਮਲ' (ਮ: ੩) ਵਾਲੀ ਮਰਿਆਦਾ ਜਾਂ ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਹੈ। 


/ਏ/ ਨੈਤਿਕਤਾ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਜਪੁ ਜੀ” ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ 
ਗੁਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਨ, ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਗੁਣ ਨਹੀ' ਹੈ ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 
ਸਭਿ ਗੁਣ ਤੇਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ ॥ 
ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਥੀਤੇ ਭਗਰਿ ਨ ਹੋਇ॥ (ਜਪ ਜ) 


ਥਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਵੀ ਇਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਨੈਤਿਕਤਾ 'ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । 
ਸ.ਸ. ਅਮੋਲ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਫ਼ਰੀਦ ਦੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਤਾ ਮਾਨਵਵਾਦ ਤੇ 
ਈਸ਼ਰਵਾਦ ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਨੈਤਿਕ ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਧਾਰਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਉੱਤੇ ਕੇਂਦਰਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ।”% ਨੈਤਿਕਤਾ ਸੱਭਿਅਕ ਸਮਾਜ 
ਲਈ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਕਾਨੂੰਨ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਲਈ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਰੱਬ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਵੀ ਇਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ'। ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਪਨਾਉਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਔਗੁਣਾਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਛੱਡਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ, 
ਵਿ ਉਪ ਤਿਸ ਹਿਤ 
ਕਥਨ ਹੈਂ : 


34. ਸਸ. ਅਮੋਲ, ਭਾਬਾ ਫਗੀਦ . ਜੀਵਨ ਤੇ ਰਚਨਾ, ਪੰਨਾ 99. 


5੧੧ 5ਗ9੦੫ 23817 5॥੧3 ਹੈ। ੬67੦੧) 14੦01011੦੧ਇ167੦€ਕ॥੧੦।1.੦੦॥॥ 


48 ਪੰਦਰਾਂ ਡਗਤ ਸ਼ਾਹਭਾਨ 


ਜੇ ਜਾਣਾ ਮਰਿ ਜਾਈਐ ਘੁਮਿ ਨ ਆਈਐ ॥ 

ਝੂਠੀ ਦੁਨੀਆ ਲਗਿ ਨ ਆਪੁ ਵਵਾਈਐ ॥ 

ਬੋਲੀਐ ਸਚੁ ਧਰਮੁ ਬੂਠੁ ਨ ਬੋਲੀਐ ॥ 

ਜੈ ਗੁਰੁ ਦਸੈ ਵਾਟ ਮੁਰੀਦਾ ਜੋਲੀਐ।॥ ___।ਆਸਾ ਸੌਖੇ ਭਨੀਟ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ “667 


ਡੂਠੀ ਦੁਨੀਆਂ ਦਾ ਸਾਥ ਕਰ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਖ਼ਰਾਬ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੱਸੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲਦੇ ਹੋਏ ਸੱਚ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਬੂਠ ਨੂੰ ਛੱਡ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਲੋੜ ਤੋਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਬੋਲਣਾ ਵੀ ਧਾਰਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ । ਬਾਥਾ ਜ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਜ਼ਿਆਦਾ ਬੋਲਣ ਵਾਲੇ ਸਰੀਰ ਨੂੰ “ਭਉਕਣਾ” 
ਕਿਹਾ ਹੈ। ਫ਼ਾਲਤੂ ਦੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਉਲਝ ਕੇ ਦੁਖੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਕੰਨਾਂ ਵਿਚ ਢੱਕਣ (ਛਾਟ) ਲਾ ਕੇ ਰੱਖਣ 
ਅਤੇ “ਘੱਟ ਸੁਣੋਂ ਤੇ ਘੱਟ ਬੋਲੋ' ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਡੁਰਆਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਫਰੀਦਾ ਇਹੁ ਜ਼ਨੁ ਭਉਕਣਾ ਨਿਤ ਨਿਤ ਦੁਖੀਐ ਕਉਣੁ ॥ 
ਥੈਨੀ ਬੂਜੇ ਦੇ ਰਹਾਂ ਕਿਤੀ ਵਰੀ ਪਉਣੁ ॥੮੮॥ 
/ਸਲੰਗ ਫਗੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 13827 
ਬੋਲਣ ਲੱਗਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਅਤੇ ਪਾਰਦਰਸ਼ੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਮਨ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਜ਼ੁਬਾਨ ਤੋ' ਨਿਕਲੇ ਬੋਲਾਂ ਵਿਚ ਇਕਸਾਰਤਾ ਅਤੇ ਇਕਸੁਰਤਾ 
ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਮੂੰਹੋਂ ਜੇਕਰ ਧਾਰਮਿਕ, ਮਿੱਠੇ ਅਤੇ 
ਸੈਜਮੀ ਬੋਲ ਨਿਕਲ ਰਹੇ ਹਨ ਤਾਂ ਮਨ ਦੇ ਅੰਦਰ ਚੱਲ ਰਹੇ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਧਾਰਮਿਕ, 
ਮਿੱਠੇ ਅਤੇ ਸੰਜਮੀ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਢਿਲੋਂ' ਪ੍ਰੇਮ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਚੰਗੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਚੰਗੇ ਅਮਲਾਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅਮਲ 
ਹੀ ਅਜਿਹੀ ਕਸਵੱਟੀ ਹਨ ਜਿਸ ਤੋਂ' ਉਸ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ । ਸ਼ੇਖ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਤਾਹੀਉ' ਚੰਗੇ ਅਮਲਾਂ 'ਤੇ ਬੇਹੱਦ ਜੋਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
(1) ਵਰੀਦਾ ਜਿਨ ਕੰਮੀ ਨਾਹਿ ਗੁਣ ਤੇ ਕੌਮੜੇ ਵਿਸਾਰਿ ॥ 
ਮਤੁ ਸਰਮਿੰਦਾ ਬੀਵਹੀ ਸਾਂਈ ਦੈ ਦਰਥਾਰਿ ॥੫੯॥ 
(ਸਲੱਕ ਛਗੰਦਾ ਜੀ, ਪੰਨਾ /461/ 
(2) ਵੇਖਹੁ ਝੋਦਾ ਚਲਿਆ ਚਹੁ ਜਣਿਆ ਦੈ ਕੰਨਿ੍‌ ॥ 
ਫਰੀਦਾ ਅਮਲ ਜਿ ਕੀਤੇ ਦੁਨੀ ਵਿਚਿ ਦਰਗਹ ਆਏ ਕੈਮਿ ॥੧੦੦॥ 
ਸਲੋਕ ਫਗੰਦਾ ਜਨ. ਪੰਨਾ 13851 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਡਰਾਵਾ ਦੇ ਕੇ ਵੀ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਤੋ ਰੇਕਿਆ ਹੈ। 
ਕਈ ਵਾਰ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਅਧਿਆਪਕ ਵੀ ਛਰਾਵਾ ਦੇ ਕੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਸੁਧਾਰਦੇ 
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ਹਨ। ਇਥੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਦਿਲੀ ਮੰਤਵ ਸਾਨੂੰ ਸਿੱਧੇ ਪਾਸੇ ਲਿਆਉਣਾ ਹੈ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਵੇਂ' ਕਪਾਹ ਨੂੰ ਪਿੰਜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ' ਤਿਲਾਂ ਨੂੰ ਘਾਣੀ 
ਵਿਚ ਨਪੀੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਵੇਂ ਕਮਾਦ, ਕਾਗ਼ਜ਼, ਕਾੜ੍ਹਨੀ ਅਤੇ ਕੌਲਿਆਂ 
ਨਾਲ ਅੱਗ 'ਚ ਜਲਾਉਣ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਵਾਪਰਦੀ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਮੰਦੇ ਕੌਮ ਕਰਨ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਫਰੀਦਾ ਵੇਖੁ ਕਪਾਰੇ ਜਿ ਥੀਆ ਜਿ ਸਿਰਿ ਥੀਆ ਤਿਲਾਹ ॥ 
ਕਮਾਦ ਅਰੁ ਕਾਗਦੈ ਕੁੰਨੇ ਕੋਇਲਿਆਰ ॥ 
ਮੰਦੇ ਅਮਲ ਕਰੇਦਿਆ ਏਹ ਸਜਾਇ ਤਿਨਾਹ ॥੪੯॥ 
/ਸਲੱਕ ਛਗੀਦਾ ਨ. ਪੰਨਾ 4780) 
ਲੋਭ ਤੋਂ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। ਪਰਾਈ ਚੋਪੜੀ 'ਤੋਂ ਵਰਜ 
ਕੇ ਪਰਾਈ ਕਮਾਈ ਜਾਂ ਪਰਾਏ ਹੱਕ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮੋਹ ਤੋਂ ਵੀ ਫ਼ਗੋਦ 
ਜੀ ਨੇ ਬਚਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 'ਕੋਠੇ ਮੰਡਪ ਮਾੜੀਆ' ਸਭ ਕੁਝ ਇਥੇ ਹੀ 
ਰਹਿ ਜਾਣਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਧੰਦੇ 'ਕੂੜਾ ਸਉਦਾ' ਹਨ। ਲੋਜ਼ ਤੋ ਬਚਣ ਲਈ, 
ਮੋਹ ਤੋਂ ਬਬਣ ਲਈ ਇਕ ਉੱਤਮ ਤਗੈਕਾ ਹੈ ਸਬਰ ਅਤੇ ਸੈਜਮ । ਸਥਰ ਅਤੇ ਸੰਜਮ 
ਸੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਲਈ ਬਹੁਤ ਹੀ ਕੀਮਤੀ ਗੁਣ ਹਨ । ਕ੍ਰੋਧ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੁਖੀ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਬੁਰੇ ਦਾ ਵੀ ਭਲਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ ਆਉਂਦੀ ਹੈ, ਗ਼ੱਸਾ ਜਾਂ ਕਰੋਧ ਦੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮਨੁੱਥ ਨੂੰ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਅਰੋਗਤਾ ਅਤੇ ਤੈਦਰੁਸਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਨਿਮਰਤਾ 
ਅਤੇ ਖਿਮਾ ਦੋਂ ਅਜਿਹੇ ਗਹਿਣੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਹੈਕਾਰ ਦੀ ਕਰੂਪਤਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸਲੋਕ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਚਰੀਦਾ ਜੋ ਤੈ ਮਾਰਨਿ ਮੁਕੀਆਂ ਤਿਨਾ ਨ ਮਾਰੇ ਘੁੰਮਿ ॥ 
ਆਪਨੜੈ ਘਰਿ ਜਾਈਐ ਪੈਰ ਤਿਨਾ ਦੇ ਚੈਮਿ ॥੭॥ 
(2) ਰੁਖੀ ਸੁਖੀ ਖਾਇ ਕੈ ਠੰਢਾ ਪਾਣੀ ਪੀਉ ॥ 
ਫਰੀਦਾ ਦੇਖਿ ਪਰਾਈ ਚੋਪੜੀ ਨਾ ਤਰਸਾਏ ਜੀਉ ॥੨੯॥ 
(3) ਫਰੀਦਾ ਕੋਠੇ ਮੰਡਪ ਮਾੜੀਆਂ ਉਸਾਰੇਦੇ ਭੀ ਗਏ ॥ 
ਕੂਥਾ ਸਉਦਾ ਕਰਿ ਗਏ ਰੀਰੀ ਆਇ ਪਏ ॥੪੬॥ 
(4) ਫਰੀਦਾ ਕੋਠੇ ਮੰਡਪ ਮਾੜੀਆ ਏਤੁ ਨ ਲਾਏ ਚਿਤੁ ॥ 
ਮਿਟੀ ਪਈ ਅਤੋਲਵੀ ਕੋਇ ਨ ਰੋਸੀ ਮਿਤੁ ॥੫੭॥ 
(5) ਫਰੀਦਾ ਥੁਰੇ ਦਾ ਭਲਾ ਕਰਿ ਗੁਸਾ ਮਨਿ ਨ ਹਚਾਇ॥ 
ਦੇਹੀ ਰੋਗੁ ਨ ਲਗਈ ਪਲੈ ਸਭੁ ਕਿਛੁ ਪਾਇ ॥੭੮॥ 
(6) ਸਬਰ ਅੰਦਰਿ ਸਾਥਰੀ ਤਨੁ ਏਵੈ ਜਾਲੇਨਿ ॥ 
ਰੋਨਿ ਨਜੀਕਿ ਖੁਦਾਇ ਦੈ ਭੇਤੁ ਨ ਕਿਸੈ ਦੇਨਿ ॥੧੧੬੪ 
(ਸਲੋਕ ਭਗੀਦ ਜੀ. ਪੰਨੇ 578-56) 
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ਆਪੇ ਦੀ ਪੜਚੋਲ ਕਰਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਔਗੁਣਾਂ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਰੱਖਣ ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਸਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਜਾਂ ਦਰਵੇਸ਼ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਪੱਖ ਨੂੰ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਥੜੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ : 
ਫਰੀਦਾ ਜੇ ਤੂ ਅਥਲਿ ਲਤੀਭ ਕਾਲੇ ਲਿਖੁ ਨ ਲੇਖ ॥ 
ਅਪਨਨਕੇ ਗਿਰੀਵਾਨ ਮਹਿ ਸਿਰੁ ਨੱਤੋਵਾਂ ਕਰਿ ਦੇਖੁ ॥੬॥ 
(ਸਲੋਕ ਭਗੰਦਾ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 1378) 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਨੈਤਿਕਤਾ ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 'ਤੇ ਹੀ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ। ਜਗਤ ਅਤੇ ਜੀਵ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ 
ਅਤੇ ਮੌਤ ਦੀ ਅਟੱਲ ਸੱਚਾਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੀ ਹੈ। ਰੱਬ 
ਦੀ ਦਰਗਾਹ ਵਿਚ ਚੰਗੇ ਕਰਮਾਂ ਨੇ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰਨੀ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਇਹ 
ਗੱਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਬਹਿ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਬੁਰੇ ਕੌਮਾਂ ਤੋਂ ਸਦਾ ਲਈ ਦੂਰ ਰਹਿ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਦੂਸਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ ਪਿਆਰ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਹੀ ਨੇਕ ਵਿਹਾਰ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਖਿਮਾ, ਦਇਆ, ਨਿਮਰਤਾ, ਮਿਠਾਸ, ਭਾਈਚਾਰਕ ਪ੍ਰੇਮ, 
ਸਹਿਨਸ਼ੀਲਤਾ, ਸਥਰ, ਸੈਜਮ, ਸੱਚਾਈ ਅਤੇ ਸਾਦਗੀ ਬੜੇ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਗੁਣ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸਾਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 


ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਅਮੀਰੀ 

ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਥੜੇ 
ਆਦਰ ਸਹਿਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਾਣੀ 
ਜਿਥੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਸੂਫ਼ੀ ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਾਵਿ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਸੈਸਲੇਸ਼ਣ ਦਾ ਸੁੰਦਰ 
ਨਮੂਨਾ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਅਤੇ ਸਿਧਾਂਤਕ ਪੱਖੋਂ ਗੁਰਮਤਿ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਸਾਹਿਤਕ 
ਪੱਥੋਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦੀ ਇਕ ਅਮੀਰ ਕਾਵਿ-ਪੂੰਜੀ ਹੈ। 

ਕਾਵਿ-ਦ੍ਰਿਸ਼ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਚਿੱਤਰ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਗੁਣ 
ਹਨ। ਜੀਵਨ-ਰੂਪੀ ਬੇੜੇ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਂ ਰੂਪੀ ਸਰੋਵਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਠੇਲ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮੇ' ਸਿਰ ਬੇਨ੍ਹਿਆ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਜਦੇਂ' ਸਰੋਵਰ ਉੱਛਲਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿਸ਼ਤੀ 
ਡੁੱਬ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਏਨੇ ਡੂੰਘੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਤੈਰਨਾ ਔਖਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਸਮੇ ਜਿਰ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸੰਭਾਲਿਆ ਅਤੇ ਜਦੋਂ ਤੂਫ਼ਾਨ ਰੂਪੀ ਮੌਤ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ 
ਲਈ ਮੁਸ਼ਕਲ ਖੜੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿੱਤ੍ਣ ਆਪਣੀ 
ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਰਾਹੀਂ ਇਉਂ' ਕਰਦੇ ਹਨ : 
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ਬੇੜਾ ਕੈਧਿ ਨ ਸਕਿਓ ਬੈਧਨ ਕੀ ਵੇਲਾ॥ 
ਭਰਿ ਸਰਵਰ ਜਬ ਊਛਲੈ ਤਬ ਤਰਣੁ ਦੁਰੇਲਾ ॥੧॥ 
ਨੂਹ ਭਗੀਟ ਜ?. ਪੰਨਾਂ 794) 
ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ, ਇਸੇ ਸੇਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਇਸੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੋਥੈਧਿਤ ਇਕ ਹੋਰ 
ਕਾਵਿ-ਚਿੱਤਰ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਿਤਰਿਆ ਹੈ : 

ਫਰੀਦਾ ਦਰੀਆਵੈ ਕੰਨ ਬਗੁਲਾ ਬੈਠਾ ਕੇਲ ਕਰੇ ॥ 

ਕੇਲ ਕਰੇਦੇ ਹੈਡ ਨੇ ਅਚਿੱਤੇ ਬਾਜ ਪਏ ॥ 

ਬਾਜ ਪਏ ਤਿਸੁ ਰਥ ਦੇ ਕੇਲਾਂ ਵਿਸਰੀਆਂ ॥ 


ਜੋ ਮੰਨੇ ਚਿਤਿ ਨ ਚੇਤੇ ਸਨਿ ਸੇ ਗਾਲੀ ਰਬ ਕੀਆਂ ॥੯੯॥ 
ਨਲੱਕਾ ਭਗੰਦ ਜ?. ਪੰਨਾਂ /383) 


ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸੁਖ-ਸਹੂਲਤਾਂ ਮਾਣਦਾ ਹੋਇਆ ਕਲੋਲਾਂ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਪਰ ਮੌਤ ਦੇ ਅਚਿੰਤੇ ਬਾਜ਼ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕਦਮ ਆ ਕੇ ਦੱਬ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਭਾਣੇਂ 
ਦਾ ਉਸ ਨੂੰ ਚਿੱਤ-ਚੇਤਾ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, ਉਹ ਵਾਪਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਇਸ 
ਦੀ ਅਸਥਿਰਤਾ ਨੂੰ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਬਿਆਨਦੇ ਹਨ। ਮੌਤ ਦਾ ਵਰਣਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਵਰਣਨ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ 
ਲਈ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਸੰਭਾਲ ਲਵੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਕਰੇ। ਇਹ ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚੋਂ' ਬਿੰਬ, ਚਿੰਨ੍ਹ, 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਲਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸੋਦੇਸ਼ ਪਹੁੰਚਾਣ ਦਾ ਢੋਗ ਵਰਤਣ ਵਿਚ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਹੀ ਕਮਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚੋਂ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਪ੍ਰਤੀਕ ਲੈ 
ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਸੁਖ-ਸਹੂਲਤਾਂ ਸਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਿਮਰਨ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਤਿਕ ਕੂੰਜਾਂ ਚੇਤਿ ਡਉ ਸਾਵਣਿ ਥਿਜੁਲੀਆਂ 8 
ਸੀਆਲੇ ਸੋਰੈਦੀਆਂ ਪਿਰ ਗਲਿ ਬਾਹੜੀਆਾਂ ॥੬॥ 
ਚਲੇ ਚਲਣਰਾਰ ਵਿਚਾਰਾ ਲੇਇ ਮਨੋ ॥ 
ਗੈਢੇਦਿਆਂ ਛਿਅ ਮਾਹ ਤੁਕੰਦਿਆ ਹਿਕੁ ਖਿਨੌ ॥੭॥ 
(ਖਾਸਾ ਸ਼ੇਖ ਫਗੀਦ ਸ?. ਪੰਨਾ 488. 
ਕੱਤਕ ਦੀਆਂ ਕੂੰਜਾਂ, ਸਾਵਣ ਦੀਆਂ ਬਿਜਲੀਆਂ ਅਤੇ ਸਿਆਲ ਵਿਚ ਪਤੀ 
ਦੇ ਗਲ ਵਿਚ ਪਈਆਂ ਬਾਹਾਂ ਸਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀਆਂ ਨਹੀਂ ਹਨ। 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਬਿਰਹਾ ਦੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਮਹੱਤਤਾ 
ਹੈ। ਬੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਬਿਰਹਾ ਨੂੰ ਸੁਲਤਾਨ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਬਿਰਹਾ ਦੀ 
ਤੜਪ ਨੂੰ ਥਿਆਨਣ ਲਈ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਕੋਇਲ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਆਪ 
ਜੀ ਕੋਇਲ ਨੂੰ ਪੁੱਛਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਰੰਗ ਕਾਲਾ ਕਿਉਂ ਹੈ ? ਕੋਇਲ ਦੱਸਦੀ 
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ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਬਿਰਹੁ ਵਿਚ ਜਲ-ਜਲ ਕੇ ਕਾਲੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। 
ਕੋਇਲ ਇਕ ਪੰਛੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਛੀ ਨਾਲ ਇਕ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਕਿਸੇ ਮਹਾਨ 
ਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਵੀ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਹੀ ਆ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਥਾਲੀ ਕੋਇਲ ਤੂ ਕਿਤ ਗੁਨ ਕਾਲੀ ॥ 
ਅਪਨੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਕੇ ਹਉ ਬਿਰਹੈ ਜਾਲੀ ॥ _।ਨੂਟੀਂ ਸੌਖ ਫਰਾ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 794) 
ਬਿਰਹਾ ਦੇ ਦੁੱਖ ਅਤੇ ਬਿਰਹਾ ਦੀ ਪੀੜ ਨੂੰ ਬਿਆਨਣ ਲਈ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਨਿੱਜੀ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਉਦਾਹਰਣ ਲਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ 
ਉਦਾਹਰਣ ਪਤਨੀ ਅਤੇ ਕੌਤ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਰਾਹੀ' ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ 
ਅਜਿਹੀ ਸਜੀਵ ਉਦਾਹਰਣ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਵਿਯੋਗ ਜਾਂ ਬਿਰਹਾ ਦੇ ਦਰਦ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ 
ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਅਤੇ ਤੀਬਰਤਾ ਨਾਲ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅਜੁ ਨ ਸੁਤੀ ਕੈ ਸਿਉ ਅੰਗ ਮੁੜੇ ਖ਼ੱੜਿ ਜਾਇ ॥ 
ਜਾਇ ਪੁਛਹੁ ਭੋਰਾਗਣੀ ਤੁਮ ਕਿਉ ਰੈਣਿ ਵਿਹਾਇ ਭ੩੦੬ 
(ਸਲੱਕ ਛਗੰਦਾ ਜ, ਪਨ” 1379) 
ਇਥੇ 'ਡੋਹਾਗਣੀ' ਸ਼ਬਦ ਵਿਧਵਾ ਤੋਂ ਵੱਖਰਾ ਅਰਥ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਡੋਹਾਗਣੀ 
ਦਾ ਪਤੀ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਛੱਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਭਾਵ ਉਹ ਛੁੱਟੜ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ ਨਵਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਉਸਾਰਿਆ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ 
ਵਿਧਵਾ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਢੁਕਣੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਅਸਹਿ 
ਦੁੱਖ ਰਾਤ ਨੂੰ ਨੀਂਦ ਨਾ ਆਉਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵਿਛੜ ਕੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਬੇਚੈਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਤੜਫਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੀ ਨੀਂਦ ਤੇ ਭੁੱਖ ਦੋਵੇਂ ਉੱਡ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । 
ਬੁਢਾਪਾ, ਬੀਮਾਰੀ ਅਤੇ ਮੋਤ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਦੁਖਮਈ ਹਿੱਸੇ ਹਨ। ਗ਼ਰੀਬੀ ਵੀ 
ਇਕ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੁੱਖ ਹੈ । ਮਹਾਤਮਾ ਬੁੱਧ ਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰ 
ਸਿਧਾਰਥ ਤੋਂ ਗੌਤਮ ਬੁੱਧ ਬਣੋ ਸਨ। ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ ਕਾਵਿ-ਮਈ ਚਿਤਰਣ ਕਰਨ ਵਿਚ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਇਸ 
ਕਾਵਿ-ਦ੍ਰਿਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਭੂ-ਪਰੀਤਮ ਲਈ ਸਿੱਕ ਦਾ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਫਰੀਦਾ ਤਨੁ ਸੁਕਾ ਪਿੰਜਰ ਥੀਆ ਤਲੀਆਂ ਖੂੰਡਹਿ ਕਾਗ ॥ 
ਅਜੈ ਸੁ ਰਸੁ ਨ ਬਾਰੁੜਿਓ ਦੇਖੁ ਬੈਦੇ ਕੇ ਭਾਲ 9੯੦ 
ਕਾਗਾ ਕਰੈਗ ਵੰਦੋਲਿਆ ਸਗਲਾ ਖਾਇਆ ਮਾਸੁ ॥ 
ਦੇ ਦੁਇ ਨੈਨਾ ਮਤਿ ਗੁਰਉ ਖਿਰ ਦੇਖਨ ਕੀ ਆਸ ॥੯੧॥ 
ਸਲੱਤ ਫਗਦ ਜਨ, ਪੰਨਾ 13827 
ਬੇਖ ਫਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਹੈਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਦੋ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਪੰਛੀ 
ਹੌਸ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਚੇ ਅਤੇ ਸੁੱਚੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸੁਭਾਅ 
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ਬੇ ਭਲੱਦ ਜਾਂ - ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਝਾਟ? 53 


ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨੂੰ ਜੀਵਾਤਮਾ ਲਈ 
ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਰੋਸ ਉਡਰਿ ਥੋਪੈ ਪਇਆ ਲੋਕੁ ਵਿਡਾਰਣਿ ਜਾਇ ॥ 
ਗਹਿਲਾ ਲੋਕੁ ਨ ਜਾਣਦਾ ਹੈਸੁ ਨ ਕੋਧ੍ਰਾ ਖਾਇ ॥੬੫੧ 
/ਸਲੌਂਡ ਫਗੰਦਾ ਜੀਂ, ਪੰਨਾ 13817 
ਇਥੇ ਹੈਸ ਅਧਿਆਤਮਕ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਆਇਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ 
ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਆਮ ਪੰਛੀਆਂ ਭਾਵ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਾਲੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਉਹ ਤਾਂ ਮੋਤੀ ਚੁਗਦਾ 
ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਵਜੋਂ ਹੌਸ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਰੈ ਫਰੀਦ ਸਰੇਲੀਰੇ ਸਰੁ ਅਲਾਏਸੀ ॥ 
ਰੋਸੁ ਚਲਸੀ ਡੂੰਮਣਾ ਅਹਿ ਤਨੁ ਚੇਰੀ ਬੀਜੀ ॥੩॥੨॥ 
ਨੂਹ ਲਲਿਤ ਗੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾ 794/ 


ਸੋਸਾਰ ਦਾ ਕੱਚਾ ਰੋਗ ਦੱਸਣ ਲਈ ਕਸੁੰਡੜਾ, ਪੱਕਾ ਰੋਗ ਦੱਸਣ ਲਈ ਮਜੀਠ , 
ਉੱਤਮਤਾ ਦੱਸਣ ਲਈ ਹੈਸ, ਨੀਵਾਂਪਨ ਦੱਸਣ ਲਈ ਬਗਲਾ, ਮਿਲਾਪ ਦੱਸਣ ਲਈ 
ਸੁਹਾਗਣ, ਵਿਯੋਗ ਦੱਸਣ ਲਈ ਛੁਹਾਗਣ ਆਦਿ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਖ਼ੂਬੀ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪ ਨੇ 'ਸੁਹਾਵਾ ਬਾਗ' ਨਾਲ 
ਉਪਮਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ 'ਕੌਧੀ ਉਤੈ ਰੁਖੜਾ' ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਿੰਦ 

ਨੂੰ ਵਹੁਟੀ ਅਤੇ ਮਰਣ ਨੂੰ ਵਰ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਸਹੁਰੇ 
ਤਹ ਪਰਦੇ ਪਤਰ ਵੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ, ਪੰਗਤ ਦੇ ਆਪਸੀ ਬਰ 
ਨੂੰ ਬਿਆਨਣ ਲਈ ਵਰਤੇ ਹਨ। 

ਬਾਬਾ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਕੋਇਲ ਅਤੇ ਕਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਗੱਲਾਂ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਸਗੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਦੀ ਵੀ ਬੋਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਬਰ 
ਵੀ ਬੋਲਦੀ ਹੈ। ਨਿਰਜਿੰਦ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਸਜੀਵ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਕਰਦੇ ਦਿਪਾ 
ਕੇ ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਲਾ ਦਾ ਕਮਾਲ ਦਿਖਾਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 

(1) ਕੈਧੀ ਵਹਣ ਨ ਚਾਰਿ ਤਉ ਭੀ ਲੇਖਾ ਦੇਵਣਾ ॥ 
ਜਿਧਰਿ ਰਥ ਰਜਾਇ ਵਰਣੁ ਤਿਦਾਊ ਰੀਉ ਕਰੇ ॥੮੪੩ 
ਸਲਡ #ਗੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾ 7782) 


(2) ਫਗੀਦਾ ਗੋਰ ਨਿਮਾਣੀ ਸਭੁ ਕਰੇ ਨਿਘਰਿਆ ਘਰਿ ਆਉ ॥ 
ਸਰਪਰ ਮੈਥੈ ਆਵਣਾ ਮਰਣਰੁ ਨ ਡਰਿਆਰੁ ॥੯੩॥ 
।ਸਲੱਡ #ਗੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾ 13827 
ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਭੌਡਾਰ ਵਿੱਚੋਂ ਵਣ, ਜੈਗਲ, ਟੋਏ-ਟਿੱਥੇ, ਛੱਪੜ, ਨਦੀਆਂ, 
ਦਰਿਆ, ਕਿੱਕਰ, ਜੈਗਲ, ਖਜੂਰਾਂ, ਬਿਜਉਰੀ ਦਾਖਾਂ, ਮਿਸਰੀ, ਖੰਡ, ਗੁੜ, ਸਕਰ , 
ਤਿਲ, ਗੈਦਲਾਂ, ਰਖ, ਕੂੰਜਾਂ, ਹੈਸ, ਕੋਇਲ, ਬਗਲਾ, ਕਾਂ ਆਦਿ ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ਬਦ 
ਬਾਬਾ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ 
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54 ਪਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਓਬਾਨ 


ਕਰਦਿਆਂ ਅਸੀਂ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਾਂ। ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋਣਾ 
ਅੱਜ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਲੌੜ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕੁਦਰਤ, ਜੀਵਨ 
ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਦੇ ਬੇਹੱਦ ਨੇੜੇ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਫ਼ਗਤੀ ਵੱਲ ਲਾਉਣ ਲਈ 
ਇਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਰੱਥ ਹੈ । 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ, ਦੋ ਸੂਹੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਤੇ 112 
ਸਲੋਕ ਸ੍੍‌ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹਨ । ਸਲੋਕ ਇਕ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੈਜਮੀ 
ਜ਼ੈਲੀ ਵਾਲਾ ਛੰਦ ਹੈ। ਇਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੋ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਛਰੀਦ ਜੀ 
ਨੇ ਚਾਰ ਤੁਕਾਂ ਜਾਂ ਅੱਠ ਤੁਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਸਲੋਕ ਰਚਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਆਪ 
ਜੀ ਨੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਲਹਿੰਦੀ ਪੰਜਾਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਜੋਂ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਅਰਬੀ- 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਬੋਦਗੀ, ਰਬ, 
ਅਲਾਹ, ਖੁਦਾ, ਪਰਵਦਗਾਰ, ਸੇਖ, ਹਯਾਤੀ, ਰੂਹ, ਗੌਰ, ਸੈਤਾਨ, ਪੁਰਸਲਾਤ, 
ਮੁਸਲਾ, ਦੇਜਕ, ਅਕਲਿ ਲਤੀਫ ਆਦਿ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਬਿਆਨ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਧ ਸੋਗਿ, ਪ੍ਰਭੂ ਅਤੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਲਹਿੰਦੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਅਨੇਕਾਂ ਹਨ। ਜਿਵੇ' 
ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਥੀਏ, ਜਣੇਦੀ, ਹਿਕੁ, ਖਿਨੋ, ਚਲਸੀ, ਥੀਸੀ, ਵੈਵਾ ਘਤਿ, ਕਿਚਰੁ, 
ਪਿਰਹੜੀ, ਕੂਕੇਦਿਆ ਚਾਂਗੇਦਿਆਂ, ਬਹਸਨਿ, ਜਾਗਿਓਹਿ, ਜੀਵਦੜੋ, ਮੁਇਓਹਿ 
ਆਦਿ ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਦੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

ਹਿੰਦੀ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਬਾਬਾ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਮ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਹੀ ਧਾਰਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਤੋਂ ਸਥਾਪਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 

ਥਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਕੇਵਲ ਸੂਫ਼ੀ-ਕਾਵਿ ਨਾਲ ਹੀ ਸੰਥਧਿਤ ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ 
ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਕਵੀ ਵਜੋਂ ਵੀ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਉੱਭਰ ਕੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ । ਮਨਿ, ਤਨੁ, ਅਪਾਰ 
ਬੇਅੰਤ, ਗੁਰੁ, ਧਰਮੁ, ਪ੍ਰੀਤਮ, ਕ੍ਰਿਪਾਲ, ਪ੍ਰਭੂ, ਸਾਧਸੋਗਿ, ਕਿਰਪਾ, ਮਾਰਗ, ਅਗਮ, 
ਸਚ, ਜੋਬਨ, ਵਾਟ, ਸਵੇਰਾ, ਗੰਧੁ, ਪ੍ਰੀਤਿ, ਬਿਰਹਾ, ਮੰਡਪ, ਜਗੁ, ਪਿਰ, ਹੈਸ, ਕਾਗ, 
ਪਿੰਜਰ, ਸਰਵਰ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸ਼ਬਦ ਹਿੰਦੀ-ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਮੂਲ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਰੀ ਵਿਚਾਰ ਸਾਨੂੰ ਸਚਮੁੱਚ ਹੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦਾ ਸਥਾਨ ਸੂਫ਼ੀ-ਕਾਵਿ, ਭਗਤੀ-ਕਾਵਿ, 
ਪੰਜਾਬੀ-ਕਾਵਿ ਅਤੇ ਗੁਰਮਤਿ-ਕਾਵਿ ਵਿਚ ਬੜੀ ਪ੍ਰਮੁੱਖਤਾ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਬੋਲੀ ਮਾਖਿਉ' ਵਰਗੀ ਮਿੱਠੀ ਹੈ। ਇਹ ਕੰਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਨਹੀਂ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਮਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰੂਹ ਵਿਚ ਵੀ ਰਸ ਘੋਲਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਹੀ ਅਨੰਦਿਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਸੇਦੇਸ਼ ਸਦਕਾ ਉਹ ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੌਂਹਾਂ ਦੇ ਹੋਰ ਨੇੜੇ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਸੋਮੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਲ ਇਕ-ਮਿੱਕ ਕਰਾਉਣਾ ਹੀ ਬਾਬਾ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਪਦੇਸ਼ ਬੜਾ ਹੀ 
ਸਹਿਜਮਈ, ਸਰਲ ਅਤੇ ਮਿੱਠਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ ਅਤੇ 
ਇਸ ਵਿਚਲੇ ਸੰਦੇਸ਼ ਤੇ ਅਮਲ ਕਰਨ ਨਾਲ ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਫਲ ਹੇ ਸਕਦੀ ਹੈ । 
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ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ : “ਇਕ ਭਗਤ ਜਿਸਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਹ ਮਹਾਤਮਾ ਵੈਸ਼ਯ ਜਾਤਿ ਦਾ ਬਾਰਸੀ (ਜਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੇਲਾਪੁਰ) 
ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1325 ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸੀ।”' ਸ਼ਸ਼ਦਾਰਥ 
ਸੀ ਗ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਝ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹਨ : “ਇਸ ਭਗਤ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ ਵਿਚ ਸੈਨ 1268 ਵਿਚ ਹੋਇਆ।”” ਬਿਕਰਮੀ 
ਸੈਮਤ ਅਤੇ ਈਸਵੀ ਸੈਮਤ ਦੇ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਸਤਵੌਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਚੱਲਦਾ 
ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਮਤ 1325 ਵਿੱਚੋਂ ਸਤਵੰਜਾ ਸਾਲ ਘਟਾ ਕੇ ਈਸਵੀ 
ਸੈਮਤ 1268 ਹੀ ਬਣਢਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋ' ਵੱਡੀ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਮਹੱਤਤਾ ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ 
ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਥ ਵਿਚ ਇਕੱਠੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ । ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੋ' ਭਲੀ-ਫ਼ਾਂਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਦੋ ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਆਪਸੀ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਮਾਇਆ ਮੋਹਿਆ ਕਹੈ ਬਿਲੋਚਨੁ ਮੀਤ ॥ 
ਕਾਹੇ ਛੀਪਹੁ ਛਾਇਲੈ ਰਾਮ ਨ ਲਾਵਹੁ ਚੀਤੁ ॥੨੧੨੩ 
ਨਾਮਾ ਕਹੈ ਤਿਲੋਚਨਾ ਮੁਖ ਤੇ ਰਾਮੁ ਸੈਮਾਲਿ ॥ 
ਹਾਥ ਪਾਉ ਕਰਿ ਕਾਮੁ ਸਭੁ ਚੀਤੁ ਨਿਰੋਜਨ ਨਾਲਿ ॥੨੧੩॥ 
(ਸਲੋਕ ਕਝੀਰ ਜਨ, ਪੰਨੇ /375- 43764 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਇਕ ਮਿੱਤਰ ਵਜੋ' ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁੱਝੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਰਾਮ ਨਾਮ ਵਿਚ ਚਿੱਤ ਨਹੀਂ 
ਲਾਉਂਦੇ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੱਥਾਂ ਪੈਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਸਾਰ ਦੀ 


1 ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੰਡ, ਪੰਨਾਂ 609. 
2 ਸ਼ਬਦਾਰਭ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾਂ 92. 
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56 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸ਼ਾਹਿਬਾਨ 


ਕਿਰਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਚਿੱਤ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਲਾ ਕੇ ਰੱਖਣਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮੂੰਹ ਤੋਂ' ਰਾਮ 
ਨਾਮ ਜਪਦੇ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਉੱਤਰ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਰੋਟੀ-ਰੋਜ਼ੀ ਲਈ ਕਿਰਤ ਕਰਨਾ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜਦੋਂ' 
ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਲਈ ਮਾਇਆ ਕਮਾਉਂਦਾ 
ਹੈ ਪਰ ਮਾਇਆ ਪਿੱਛੇ ਦੌੜਦਾ ਨਹੀ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਮਾੜੇ ਕੰਮ ਨਹੀ 
ਕਰਦਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਧਿਆਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਸੰਦੇਸ਼ 
ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਇਹੀ ਕੁਝ ਸਿਖਾਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 
ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸਿਧਾਂਤਕ ਉੱਤਰ ਬਿਲਕੁਲ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੇ 
ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ 

ਆਪਸੀ ਮੁਲਾਕਾਤਾਂ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਇਉਂ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਦਰਸਨੁ ਵੇਖਣ ਨਾਮਦੇਵ ਭਲਕੇ ਉਠਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਆਵੈ । 

ਭਗਤਿ ਕਰਨਿ ਮਿਲਿ ਦੁਇ ਜਣੇ ਨਾਮਦੇਉ ਹਰਿ ਚਲਿਤੁ ਸੁਣਾਵੈ ! 

ਮੇਰੀ ਭੀ ਕਰਿ ਬੇਨਤੀ ਦਰਸਨੁ ਦੇਖਾਂ ਜੇ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ । 

ਠਾਗੁਰ ਜੀ ਨੇ ਪੁਛਿਓਸੁ ਦਰਸਨੁ ਕਿਵੈ ਤ੍ਰਲੋਚਨੁ ਪਾਵੈ ! 

ਹਸਿਕੈ ਠਾਕੁਰ ਬੋਲਿਆ ਨਾਮਦੇਉ ਨੌ ਕਹਿ ਸਮਝਾਰੈ । 

ਹਥਿ ਨ ਆਵੈ ਭੇਟੁ ਸੋ ਤੁਸਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਮੈ ਮੁਹਿ ਲਾਵੈ। 

ਹਉ ਅਧੀਨੁ ਹਾਂ ਭਗਤ ਦੇ ਪਹੁੰਚਿ ਨ ਹੈਘਾਂ ਭਗਤੀ ਦਾਵੈ । 

ਰੋਇ ਵਿਚਲਾ ਆਰੰਣ ਮਿਲਾਵੈ ॥੧੨॥” (ਵਾਰ 70. ਪਤੀ /2/ 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਮੁਤਾਬਕ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ, ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਅਤੇ ਹਗੀ ਦੇ ਗੁਣ ਸੁਣਨ ਲਈ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਆਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। 

ਗ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦਿਆਂ 
ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ : “/ਹਦੀ ਸਾਹਿਤ ਕੱਬ (ਪੰਨਾ 224) ਵਿਚ 
ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਤੇ ਗਿਆਨਦੇਵ ਦਾ ਗੁਰੂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ।”' ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਜੋ ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦਰਸਾਈ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦੇਣ ਦਾ ਕੰਮ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਨਾ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ । 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਕਦਾਚਿਤ ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਨੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਵਾਸਤੇ ਮੀਤ (ਮਿੱਤਰ) ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੋਈ 


3. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਗਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲ?, ਪੰਨਾ 108. 
4. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਲ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 159. 
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ਭਗਤ ਤ੍ਰਲੱਜਨ ਜਾ. ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਭਾਣਾ 57 


ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖਤ ਤਾਂ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਵਧੇਰੇ ਉਜਾਗਰ 
ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਪ ਚੱਲ ਕੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਪਾਸ ਆਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਪਾਸ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਠਾਕੁਰ (ਪਰਮਾਤਮਾ) ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾ 
ਦੇਣ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਹੀ' ਸਨ, ਆਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ 
ਮਿੱਤਰ ਜ਼ਰੂਰ ਸਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਢੀ ਬਾਕਾਇਦਾ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਅਤੇ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। 
“'ਆਨੀਲੇ ਕਾਗਦ ਕਾਟੀਲੇ' ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੈਦੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਰਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਲਾਉਣ ਦੀ ਵਿਧੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ 
ਅੰਤਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਬਾਕਾਇਦਾ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਸੰਥੋਧਨ ਕਰ ਕੇ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਕਹਿ ਰਹੇ ਹਲ : 

ਕਹਤ ਨਾਮਦੇਉ ਸੁਨਹੁ ਤਿਲੋਚਨ ਥਾਲਕੁ ਪਾਲਨ ਪਉਢੀਅਲੇ ੧ 

ਅੰਤਰਿ ਥਾਹਰਿ ਕਾਜ ਬ੍ਰ੍ਧੀ ਚੀਤੁ ਸੁ ਥਾਰਿਕ ਰਾਖੀਅਲੇ ॥ 

(ਰਾਮਕਲੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ ੭724 


ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਕਿਰਤ 
ਕਰਦਿਆਂ ਧਿਆਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਇਸ ਢੌਗ ਨਾਲ ਰੱਖਣਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਇਕ ਮਾਂ 
ਘਰ ਦੇ ਅੰਦਰ-ਬਾਹਰ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਕਰਦੀ ਹੋਈ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਪੰਘੂੜੇ ਵਿਚ ਪਏ 
ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਬੱਚੇ ਵੱਲ ਰੱਖਦੀ ਹੈ । ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਕਿਸ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ 
ਕੀਤਾ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਨੌਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀ ਮਿਲਦੀ ਪਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਲੋ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਪਸੀ 
ਸੈਬੈਧਾਂ ਬਾਰੇ ਜੋ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਤੋ ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਹੱਦ ਤਕ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਣ ਦਾ ਸਾਧਨ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਬਣੋ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਤੋ' ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਮਾਰਗ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । 

ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਬਾਰੇ ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਕੌਮਾਂ-ਕਾਗਾਂ ਵਿਚ 
ਰੁੱਭੋ ਹੋਣ ਥਾਰੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਸਿਮਰਨ ਲਈ ਸਮਾਂ ਨਾ ਕੱਢਣ ਬਾਰੇ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ 
ਮਨ ਦੇ ਸੋਕੇ ਇਸ ਪਰਚੀ ਦੀ ਕਥਾ ਵਿਚ ਵੀ ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਠਾਕੁਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾ ਦੇਣ ਦਾ ਵੀ ਇਸ ਪਰਚੀ 
ਵਿਚ ਵਿਸਥਾਰਿਤ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਬੇਨਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਹੋਈ 
ਇਕਮਿਕਤਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਬੜੇ ਮਨੋਹਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : 
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ਸੈਤਨ ਕੀ ਕਯਾ ਮਹਮਾ ਬਰਨੀ॥ ਧਨ ਨਾਮੇ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਕਰਨੀ ॥ 
ਜਯੋ ਅੰਭੈ ਮੈ ਅੰਗ ਮਿਲਾਯਾ॥ ਤਯੌ ਹਰਿਜਨੁ ਹਰਿ ਮਾਂਹਿ ਸਮਾਯਾ ॥ 
/135, 624, ਓ/ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ-ਭਗਤੀ ਸਦਕਾ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ : 
ਨਾਮਦੇਵ ਕਬੀਰੁ ਰਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨੁ ਤਰੈ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸੋਤਹੁ ਹਰਿ ਜੀਉ ਤੇ ਸਭੈ ਸਰੈ ॥ 
(ਮਾਰੂ ਗੱਫਦਾਸ ਜਨ. ਪੰਨਾ 14064 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ ਨਾਲ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਕਲਜੁਗਿ ਨਾਮੁ ਪ੍ਰਧਾਨੁ ਪਦਾਰਥੁ ਭਗਤ ਜਨਾ ਉਧਰੇ ॥ 
ਨਾਮਾ ਜੈਦੇਉ ਕਬੀਰੁ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਸਭਿ ਦੋਖ ਗਏ ਚਮਰੇ ॥ 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਨਾਮਿ ਲਗੇ ਸੇ ਉਧਰੇ ਸਭਿ ਕਿਲਥਿਖ ਪਾਪ ਟਰੇ ॥ 
(ਮਾਰ ਨ 8, ਪੰਨਾਂ 9957 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਬਸੰਤ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ 
ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਧੇਨੈ ਸੇਵਿਆ ਬਾਲ ਭੁਧਿ ॥ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਗੁਰ ਮਿਲਿ ਭਈ ਸਿਧਿ ॥ 
(ਬਸੰਤ # ੫. ਪੰਨਾਂ 11927 
ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ 
ਦੱਸੀ ਹੈ। 
ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਗੁਰੂ-ਜੋਤਿ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੇ ਨਾਫਾਂ ਵਿਚ ਡਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜ਼ਿਕਰ ਡੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਉਧਉ ਗੂਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਾ ਕਲਿ ਕਬੀਰ ਕਿਲਥਿਖ ਹਰਿਆ ॥ 
ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਕੰ. ਡੱਟ ਕਲਸਹਾਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1393) 


(2) ਧੂ ਪ੍ਰਲਾਦ ਕਬੀਰ ਤਿਲੋਚਨ ਨਾਮੁ ਲੈਤ ਉਪਜੋ ਜੁ ਪ੍ਗਾਸੁ 8 
(ਨਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਊਏੇ ਕੰ. ਡੱ? ਬਲ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4606) 


ਗੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜੀ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੀ ਹੈ 
5. ਜਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਆਂ, ਪੰਨਾ 244. 
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ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗਾਇਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਪੂਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੰਗੇ ਹੋਏ ਸਹਿਜ 
ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। ਇੱਕੋ ਹੀ ਮਤਿ ਭਾਵ ਇੱਕੋ ਹੀ ਬਿਥੇਕ-ਬੁੱਧ ਹੋਰ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਹਾਸਲ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ 
ਸਦਕਾ ਸਾਰੇ ਦੁੱਖ, ਕਲੇਸ਼, ਰੋਗ, ਪਾਪ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਏ 
ਸਨ। ਗੁਰ-ਗਿਆਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਦਾ ਸਾਰਾ ਅੰਧਕਾਰ ਮਿਟ ਗਿਆ ਸੀ 
ਅਤੇ ਸੱਚ-ਮੁੱਚ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਤੀਸਰੇ ਲੋਚਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਾਂਝੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਜਨਕਾਦਇਕ ਜੈਦੇਉ ਜਗਿ ਬਾਲਮੀਕੁ ਸਤਿਸੈਗ ਤਰਾਏ । 
ਬੇਣਿ ਕਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਧੈਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ ।੯ 
(ਵਾਰ 23. ਪਉਗਾੀ 45) 

ਡਾ. ਜੀ. ਐਸ. ਚੌਹਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “9ਟ %%; 
੩ ੧੩950 ੩ £ਦ81 ੪%੧54ਮ੪੩੯ 02੪0੧, ੩੧3 8 ਜਿ੩05£ ।ਮੰ0ਟ. ॥ਟ 050 
00 ੦੯ 0 €110% 02੯੦5. 5804 111021%੧ ॥੪1 7੬4 ਤਿ1(1 300 
10੯੬ ।0%ਡ05 5੩00 ੩੩੪02. 18ਟ 05ਟ0 ੧੦ ੮158 ਖਿੰਗਜਖਟਦ ੪੮4 
।7%॥7੧0॥£ ੧੧੧3) ਪੈਕ? ੧੮੧10 ।9੪੦੧੧੩੧£ ੧02੮0੩ਤ &9% ਵਿ87੪0=੯ 05੬੦ (ਨ 
।ਪਮਰਕ£ 548੧5 01 ਦਕ) 02੯੦੬੬੬5." 

ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “810੬੩ 11006100) ੧੩5 
ਘ। “ਭਮ੩ 0$ €੩50੬ ਤਿਹ0॥ ਜ3ਹ0੩0853ਸਸ_ ਜਿਦ ੧੩੧ ੩ ਗ1%॥% 5800. 7ਟ 
੧85 €ਗ॥੬੍ਰਕਮਸ੯ 08 ਕਿ।੪੫੩੪੬ 1ਿ੩ਗਖਫਿਦ."ਂ 

ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਅਰੋੜਾ ਜਾਤ ਨਾਲ 
ਸੈਥੋਧਿਤ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਜਦੋ' ਕਿ ਹੋਰ ਕਈ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਵੈਸ਼ਯ ਜਾਤ 
ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਥੈਧਿਤ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ “ਨੀਚਹੁ ਊਚ' ਹੁਦੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਤੋਂ ਇਹ ਸੱਚਾਈ 
ਉੱਘੜ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਉੱਚੇ ਸਮਝੇ 
ਜਾਂਦੇ ਵਰਣਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀ ਵਰਣਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਨਹੀਂ' ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸੋਬੋਧ ਵੈਸ਼ ਜਾਂ ਸ਼ੂਦਰ ਵਰਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸੀ। ਇਹ ਦੋਵੇ' ਵਰਣ ਉਸ ਸਮੇਂ ਉੱਪਰਲੋ 
ਦੋ ਵਰਣਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ ਥੱਤਗੀ ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਲੱਗੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੋ ਵਰਣ 
6. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਜਾਂ ਨੰਝਆਨ ਰਤਨਾਫਲ?, ਪੰਨਾ 250. 


7. ॥੩. 0.5. 3੩੩੬੩. ਨਗ ਗਾਂ #ੈਨਹਲੁਰ/ਤ, ॥. 127. 
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ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਹੱਥੀਂ ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਕਿੱਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਰਣਾਂ ਦੇ 
ਜਿੱਸੇ ਸਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਵਰਣ ਕੋਲ ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀ ਵਰਣ ਕੋਲ 
ਰਾਜਨੀਤਕ ਸ਼ਕਤੀ ਸੀ। ਹੱਥੀ' ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਵਰਣਾਂ ਨੂੰ 
ਨੀਵੇਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਛੂਤ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਬਹੁਤ 
ਘੱਟ ਮਜ਼ਦੂਰੀ ਲੈ ਕੇ ਸਾਰੇ ਕੈਮ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਗ਼ਗੀਥ ਵੀ ਸਨ। 
ਆਰਥਿਕ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਸੀ ਪੱਖੋਂ ਇਹ ਕਮਜ਼ੋਰ ਅਤੇ ਨਿਤਾਣੇ ਵਰਗ ਸਨ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਰਗਾਂ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ 
ਬਾਮੂਬੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ : 
ਐਸੀ ਲਾਲ ਤੁਝ ਬਿਨੁ ਕਉਨੁ ਕਰੈ ॥ 
ਗਰੀਬ ਨਿਵਾਜ ਗੁਸਈਆ ਮੇਰਾ ਮਾਥੈ ਛਤ੍ਹ ਧਰੈ ॥੧੪ਰਹਾਉ॥ 
ਜਾ ਕੀ ਛੋਤਿ ਜਗਤ ਕਉ ਲਾਗੀ ਤਾ ਪਰ ਤੁਹੀ ਚਰੈ ॥ 
ਨੀਚਹ ਊਚ ਕਰੈ ਮੇਰਾ ਗੋਬਿੰਦੂ ਕਾਰੂ ਤੇ ਨ ਡਰੈ ॥੧॥ 
ਨਾਮਦੇਵ ਕਥੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨ ਤਰੈ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸੋਤਹੁ ਹਰਿ ਜੀਉ ਤੇ ਸਭੈ ਸਰੈ ॥੨॥੧॥ 
(ਮਾਰੂ ਗੰਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ //06) 
ਸਤਿਸੈਗਤ ਦੀ ਰੁਚੀ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਥਲ ਸੀ । 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਦਿਲ ਵਿਚ ਤੀਬਰ ਤੜਪ ਸੀ । ਸੰਤਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਸੁਭਾਅ 
ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਿਚ ਇਕੱਲੀ ਸ਼ਰਧਾ ਹੀ ਨਹੀ, ਤਰਕ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸੀ। 
ਇਸ ਤਰਕ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਸੁਆਲ ਉੱਠਿਆ ਸੀ ਕਿ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਰਾ ਦਿਨ ਕਿਰਤ ਵਿਚ ਲੱਗੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਕੀਰਤ ਕਦੋ' 
ਕਰਦੇ ਹਨ ? ਤਰਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਜਗਿਆਸੂ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਰਧਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਜਦੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਦਾ ਸੈਤੁਲਿਤ ਸੁਮੇਲ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਜਗਿਆਸੂ ਦੇ ਰਾਹ 'ਤੇ ਤੁਰਦਾ ਹੋਇਆ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਸੱਚਾ ਭਗਤ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਉਹ ਵਹਿਮ-ਭਰਮ, ਅੰਧ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਜੈਤਰ- 
ਮੰਤਰ-ਤੋਤਰ, ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਦੁਬਿਧਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਵਿਚ ਅਟੱਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਉੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਫ਼ਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ 
ਸੀ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ 
ਭਲੀ-ਗਾਂਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨਾਂ 
ਤੋਂ ਵੀ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਅ ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਤ੍ਲੱਚਨ ਜਾਂ. ਜੰਫਨ ਅਤੇ ਝਾਟ 6] 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਕੁਲ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਥ ਜੀ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਰਾਗ ਗੂਜਗੀ ਵਿਚ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹਨ ਅਤੇ ਰਾਗ ਧਨਾਸਰੀ ਅਤੇ 
ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਇਕ-ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਿਆਂ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਸਮੁੱਚੇ 
ਭਾਰਤੀ-ਦਰਸ਼ਨ, ਭਾਰਤੀ ਧਰਮ-ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ, ਮਿਥਿਹਾਸ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ' ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬੌਧਿਕਤਾ ਅਤੇ ਦਲੀਲ ਵਿਚ ਪੂਰਾ-ਪੂਰਾ ਵਜ਼ਨ 
ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਇਕ ਪਹੈਚੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ੇ ਇਹ ਲਏ ਗਏ ਹਨ : ਮਾਇਆ ਦਾ ਮਨੁੱਖ 
ਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਕਿਵੇਂ ਹਵੇ 7, ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ 
ਕਿਵੇਂ ਬਚਿਆ ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਪੂਰਬਲੋ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ ਮੁਕਤ ਹੋਵੇ ? 
(/ਓ/ ਮਾਇਆ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵਾ 
ਇਹ ਸੌਸਾਰ-ਮਾਇਆ ਮਨੁੱਖ 'ਤੇ ਕੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਂਦੀ ਹੈ ? ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ 
ਉੱਤਰ ਲੱਭਣ ਲਈ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਸ਼ਬਦ ਸਾਡੇ ਲਈ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸਹਾਇਕ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀ' 
ਭੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਾਇਆ ਮੋਹੁ ਮਨਿ ਆਗਲੜਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਜਰਾ ਮਰਣੁ ਭਉ ਵਿਸਰਿ ਰਸਦਆ ॥ 
ਕੁਟੰਬੁ ਦੇਖਿ ਥਿਗਸਹਿ ਕਮਲਾ ਜਿਉ ਪਰ ਘਰਿ ਜੋਹਹਿ ਕਪਟ ਨਰਾ &... 
ਅਨਿਕ ਅਨਿਕ ਭੋਗ ਰਾਜ ਵਿਸਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ ਪੈ ਅਮਰੁ ਭਇਆ ॥ 
ਮਾਇਆ ਮੂੰਠਾ ਚੇਤਸਿ ਨਾਹੀ ਜਨਮੁ ਗਵਾਇਓ ਆਲਸੀਆਂ ॥੨॥ 
/ਨੈਗਰਾਲ' /ਤਿਲੱਚਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 92) 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ 
ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ ਕੁਟੌਬ ਭਾਵ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇਖ-ਦੇਖ ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੈਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਇਸ ਮੋਹ ਦੀ ਭੁੱਖ ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਕੁਟੰਬ ਜਾਂ ਪਰਿਵਾਰ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਤ 
ਨਹੀਂ, ਉਹ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਦੀ ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਨੂੰ 
ਵੀ ਭੈੜੀਆਂ ਅਤੇ ਲਾਲਚ ਭਰੀਆਂ ਨਜ਼ਰਾਂ ਨਾਲ ਤੱਕਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਅਨੇਕਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਭੋਗ ਭੋਗਦਾ ਹੋਇਆ, ਰਾਜ ਭਾਵ ਸੱਤਾ ਦਾ ਸੁਖ ਮਾਣਦਾ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਮਾਇਆ 
ਵਿਚ ਰੁੱਭਿਆ ਹੋਇਆ ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਭਾਵ ਅਮਰ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਨੂੰ ਇਹ ਯਾਦ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ ਕਿ ਇਕ ਦਿਨ ਉਸ 'ਤੇ ਬੁਢਾਪਾ ਆਉਣਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਜਾਣੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਅਟੱਲ ਸੱਚਾਈ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਮੌਤ ਚੇਤੇ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੀ ਚੇਤੇ ਨਹੀ' ਰਹਿੰਦਾ । 
ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਸਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਅਮਰ ਸਮਝ ਬੈਠਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
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ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਦੀਵਤਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਮਰਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੀ 
ਨਹੀਂ' ਹੋਦਾ। 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਇਕ ਆਸ਼ਾ ਦੀ ਝਲਕ ਵੀ 
ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਤੇ ਅਸੀਂ' ਸੰਸਾਰ ਰੂਪੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਬਲ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਕਾ 
ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਉਮੀਦ ਪ੍ਰਤੀ ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਰਾਸ਼ ਨਾ ਹੋ ਜਾਈਏ। ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ 
'ਸਾਜਣ” ਭਾਵ ਉੱਚੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ 
ਮੋਤ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ ਜਮਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ ਨਹੀਂ' ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ। ਅਜਿਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਬਾਬਤ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਲ : 
ਦੂਛਾ ਆਇਓਰਿ ਜਮਰਿ ਤਣਾ॥ ਤਿਨ ਆਗਲਡੈ ਮੈ ਰਰਣੂ ਨ ਜਾਇ ॥ 
ਕੋਈ ਕੋਈ ਸਾਜਣੁ ਆਇ ਕਹੈ ॥ ਮਿਲੁ ਮੇਰੇ ਥੀਨੁਲਾ ਲੈ ਬਾਰੜੀ ਵਲਾਇ ॥ 
ਮਿਲੁ ਮੇਰੇ ਰਮਈਆ ਮੈ ਲੇਰਿ ਛਡਾਇ ॥੧੪ਰਹਾਉ॥... 
ਆਜੁ ਮੇਰੈ ਮਨਿ ਪਰਗਟੁ ਭਇਿਆ ਰੈ ਪੇਖੀਅਲੇ ਧਰਮਰਾਓ ॥ 
ਤਰ ਕਰ ਦਲ ਕਰਨਿ ਮਹਾਬਲੀ ਤਿਨ ਆਗਲੜੈ ਮੈ ਰਹਣੁ ਨ ਜਾਇ 888 
/ਸਿਗਚਾਡ /ਿਲੱਚਨ ਜੰ. ਪਨਾ 927 


ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਦਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝ ਪੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਮੌਤ 
ਸਮੇਂ' ਜਮਦੂਤ ਦੌੜੇ ਹੋਏ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੋਚਣ ਤਕ ਦਾ ਸਮਾਂ ਵੀ 
ਨਗੋ' ਦਿੰਦੇ। ਮਨੁੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ' ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਆਪਣੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣਾ ਬਚਾਅ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਉਸ ਵਕਤ ਮਨੁੱਖ ਇਕੱਲਾ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੋਈ ਵੀ ਸਾਕ- 
ਸੋਥੈਧੀ ਜਾਂ ਮਿੱਤਰ ਉਸ ਦੀ ਰਤਾ ਭਰ ਵੀ ਮਦਦ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਮੌਤ ਦੀ 
ਇਸ ਅਟੱਲ ਸੱਚਾਈ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ ਬਾਹਾਂ ਵਿਚ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਮਦੂਤਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਬਚਾਅ 
ਲਵੇ। ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਜਮਦੂਤਾਂ ਤੋਂ ਵੱਧ ਤਾਕਤਵਰ 
ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਚੱਲਦੇ ਹਨ। ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੋਗ ਵਿਚ ਜਮਦੂਤ ਬਹੁਤ ਹੀ ਤਾਕਤ 
ਵਾਲੇ ਹਨ ਅਤੇ ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਮਹਾਂਬਲੀ ਸੂਰਮੇ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਜਮਦੂਤਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਅੱਗੇ 
ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਰਥਲ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਮੌਤ ਦੇ ਜਮਦੂਤ ਕੋਈ ਲਿਹਾਜ਼ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਅੱਗੋ ਨਾ ਰਿਸ਼ਵਤ ਚੱਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਸਿਫ਼ਾਰਸ਼। ਇਸ ਲਈ 
ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ-ਕਿਤਾਬ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪ ਹੀ ਭੁਗਤਣਾ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ। “ਜਰਾ ਮਰਣੁ ਭਉ” ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਾ ਵਿਸਰੇ, ਇਸੇ ਮਕਸਦ ਲਈ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 
ਜੀ ਨੇ ਮੋਤ ਦਾ ਅਤੇ ਜਮਦੂਤਾਂ ਦਾ ਡਿਅੰਕਰ ਨਕਸ਼ਾ ਖਿੱਚਿਆ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ 
ਆਪਣੀ ਢਲਦੀ ਜਵਾਨੀ ਅਤੇ ਮੌਤ ਨੂੰ ਚੇਤੇ ਰੱਖੇ ਤਾਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲ ਧਿਆਨ 
ਲਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਵਿਰ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਦਦ ਮੰਗਣ ਲਈ ਦਿਲੋਂ ਅਰਜ਼ੋਈਆਂ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਉਹ ਧਰਮਰਾਜ ਦੇ ਦੂਤਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਬਚ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਸ ਨੂੰ ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚ ਲੀਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਬਸ 
ਸ਼ਰਤ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 'ਸਾਜਣ” ਬਣ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਉਸ ਅੱਗੇ 
ਜੋਦੜੀਆਂ ਕਰੇ। ਸਰੀਰਕ ਮੌਤ ਤਾਂ ਹਰੇਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਉਣੀ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ ਪਰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਇਹ ਲਾਭ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਜਮਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਬਚ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਹ ਅਮਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਸਮਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਨੂੰ ਆਵਾਗਵਣ ਭਾਵ ਜਨਮ-ਮਰਣ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਚਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਧਰਮਰਾਜ, ਉਸ ਦੇ ਦੂਤਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਰਸਤੇ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰ ਕੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਮੋਤ ਦਾ ਡਰਾਵਣਾ 
ਰੂਪ ਸਾਡੇ ਸਾਹਵੇਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ' ਹੈ। ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਜੇਕਰ ਸਾਨੂੰ ਛਰਾਉਂਦੇ ਵੀ ਹਨ ਤਾਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੰਤਵ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਸਾਨੂੰ ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਪਾਉਣ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਆਮ ਲੋਕ ਇਸ ਅਖਾਣ 'ਤੇ ਅਮਲ ਕਰਨਾ ਹੀ ਠੀਕ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ 'ਇਹ ਜੱਗ 
ਮਿੱਠਾ ਅਗਲਾ ਕੀਹਨੇ ਡਿੱਠਾ। ਪਰ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚੋ ਹੀ ਸੱਚਾਈ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਰਹੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਰਮਰਾਜ, ਉਸ ਦੇ ਦੂਤਾਂ ਅਤੇ ਮੌਤ ਦੇ ਬਿਖਮ 
ਮਾਰਗ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਅਤੇ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਇਹ ਸੱਚਾਈ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਰੱਖਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿ ਅਸੀ ਇਸ ਮਾਇਆ ਰੂਪੀ ਸੇਸਾਰ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਸੱਚ ਨਾ ਸਮਝ 
ਬੈਨੀਏ। ਸਾਡੇ ਲਈ ਦਿਨ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਚੈਦਰਮਾ ਰੌਸ਼ਨੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 
ਬਣਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਇਹ ਦੋਵੇ' ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਰੌਸ਼ਨੀ 
ਦੇਣ ਤੋਂ ਅਸਮਰੱਥ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੋਤ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਜਮਦੂਤ ਜਿਸ ਰਸਤੇ 
'ਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਵੀ ਸੂਰਜ ਚੰਦਰਮਾ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਹਨੇਰੇ 
ਵਾਲਾ ਰਸਤਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੌਤ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੀ, ਉਹ ਇਸ 
ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਚੰਬੜਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਭਾਵ ਇਸ ਦੇ ਮੋਹ ਦੀ ਪਕੜ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ ਪਰ ਜਦ ਮੌਤ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸੇ ਹੀ ਪਲ ਉਸ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਨਾਲੋਂ' 
ਟੁੱਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਸਭ ਕੁਝ ਛੱਡ-ਛੁਡਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਤੋ' ਤੁਰ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਕਿੰਨਾ ਚੋਗਾ ਹੋਵੇ ਜੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਜੀਂਦੇ-ਜੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਪਕੜ ਨੂੰ ਘਟਾ 
ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵੱਲ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਲਾਵੇ। ਇਹੀ ਗੱਲ ਭਗਤ 

ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀ' ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ : 

ਬਿਖਮ ਘੋਰ ਪੰਥਿ ਚਾਲਣਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਰਵਿ ਸਸਿ ਤਰ ਨ ਪ੍ਰਵੇਸੈ ॥ 
ਮਾਇਆ ਮੋਹੁ ਤਬ ਬਿਸਰਿ ਗਇਆ ਜਾਂ ਤਜੀਅਲੇ ਸੋਸਾਰੇ ॥੩॥ 

#ਸਗੰਰਾਗ /ਤਿਲੈਂਚਨ ਜ?. ਪੰਨਾਂ 92) 
ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅਖ਼ੀਰਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ “ਕੋਈ ਕੋਈ ਸਾਜਣੁ' ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਨੂੰ 
ਦੁਹਰਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਮੈਨੂੰ ਇਹ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣਾਵੇ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਇਸ ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ ਅਤੇ ਵਣ-ੜ੍ਰਿ 
ਭਾਵ ਕਣ-ਕਣ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ 
“ਐ ਜੀ ਤੂ ਆਪੇ ਸਭ ਕਿਛੁ ਜਾਣਦਾ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਪੂਰਨ-ਰੂਪ ਵਿਚ 
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ਅੰਤਰਯਾਮੀ ਹੈ। ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰਹੱਸ ਨੂੰ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ। ਸਾਲੇ ਵਿਚਾਰਾਂ, ਸਾਡੇ ਵਚਨਾਂ ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਇਥੇ ਕਿਸੇ 'ਸਾਜਣੁ' ਦੇ ਮੁੰਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਪਵਿੱਤਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਾਨੂੰ ਵੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੁੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜੇ ਕੋ ਮੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਤੁ ਹੈ ਤਾ ਵਟਿ ਤ੍ਰਿਣਿ ਰਤੜਾ ਨਾਚਾਇਣਾ ॥ 
ਐ ਜੀ ਤੂੰ ਆਪੇ ਸਭ ਕਿਛੁ ਜਾਣਦਾ ਬਦਤਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਰਾਮਈਆ ੩੫੩੨੪ 
/ਸਗੰਰਾਗ #੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੰ. ਪੰਨਾ 92; 


/ਅ/ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਕਿਵੇ ਹੇ 7 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਮਾਇਆ, ਕੁਟੌਬ, 
ਪਰ-ਘਰ ਦੇ ਧਨ-ਰੂਪ ਅਤੇ ਰਾਜ-ਭੋਗ ਦੇ ਮੋਹ ਅਤੇ ਸੰਸਾਰ ਪ੍ਰਤੀ ਗਹਿਰੀ ਪਕੜ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਸਰਨ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਰਨ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਮੋਹ ਅਤੇ 
ਪਕੜ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਕੁਝ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਕਿ ਮਾਇਆ, ਪਰਿਵਾਰ 
ਅਤੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭੋਗਾਂ ਦੇ ਰਸਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। ਉਹ 
ਵਿਅਕਤੀ ਤਿਆਗੀ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗੀ ਬਣਨ ਲਈ ਜੌਗਲਾਂ-ਪਹਾੜਾਂ ਵੱਲ ਹੋ ਤੁਰੇ । 
ਰੋਟੀ, ਕੱਪੜਾ ਅਤੇ ਮਕਾਨ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਛੱਡਣ ਦੀ 
ਆਪਣੇ ਵੱਲੋਂ ਪੂਰੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ। ਇਹ ਵਿਅਕਤੀ ਯੋਗੀ, ਵੈਰਾਗੀ, ਉਦਾਸੀ ਅਤੇ 
ਸੌਨਿਆਸੀ ਕਹਾਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਹੱਠ ਯੋਗ ਵਾਲੇ ਕਠੋਰ ਤਿਆਗ ਨੂੰ 
ਜਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਸਹੀ ਰਸਤਾ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ। ਕਨੋਰ ਤਿਆਗ ਵਾਲੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੱਥੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਕਾਇ ਕਮੰਡਲੁ ਥਾਪੜੀਆ ਰੇ ਅਠਸਠਿ ਕਾਇ ਵਿਰਾਹੀ ॥ 
ਥਦਤਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਸੁਨ ਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕਣ ਬਿਨ ਗਾਜੁ ਕਿ ਪਾਹੀ ॥ 
ਗੁਜਗੀ ਤ੍ਿਲੱਚਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 526/ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਸ਼ੈਲੀ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਘਰਿ ਘਰਿ ਖਾਇਆ ਪਿੰਡੂ ਬਧਾਇਆ ਖਿੰਥਾ ਨੁੰਦਾ ਮਾਇਆ ॥ 
ਤੂਮਿ ਮਜਾਣ ਕੀ ਭਸਮ ਲਗਾਈ ਗੁਰ ਵਿਨ ਤਰੁ ਨ ਪਾਇਆ ॥3॥ 
ਗੂਜਰੀ ਰਿਲੰਚਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 526) 
ਕਮੰਭਲ ਜਾਂ ਖੱਪਰ ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜ ਕੇ ਪਾਟੇ-ਪੁਰਾਣੇ ਗੋਦੜੀ ਜਿਹੇ ਕੱਪੜੇ 
ਪਹਿਨ ਕੇ ਅਠਾਹਟ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਇਹ ਸੈਨਿਆਸੀ ਘੁੰਮਦੇ ਹਨ। ਕਹਿਣ ਨੂੰ ਅੰਨ 
ਦਾ, ਘਰ ਦਾ ਅਤੇ ਕੱਪੜਿਆਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਫਿਰ ਆਪ ਹੀ 
ਗ੍ਰਹਿਸਤੀਆਂ ਦੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਖਾਣ ਅਤੇ ਪਹਿਨਣ ਲਈ ਮੰਗਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਾ-ਪੀ ਕੇ ਆਪਣਾ ਸਰੀਰ ਵੀ ਕਾਇਮ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਕੋਈ ਥੋਰੀ ਸਰੀਰ 'ਤੇ 
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ਪਾ ਲੈੱਦੇ ਹਨ, ਮੋਟੇ ਖੱਦਰ ਦਾ ਕੋਈ ਕੱਪੜਾ ਪਹਿਨ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਕੋਈ ਗੋਦੜੀ 
ਪਹਿਨ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਕੱਪੜਿਆਂ ਦਾ ਤਿਆਗੀ ਕਹਾ 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਮੜ੍ਹੀਆਂ-ਮਸਾਣਾਂ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਉਥੋ' ਸੁਆਹ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਿੰਡੇ 'ਤੇ 
ਮਲ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੰਨਾਂ ਵਿਚ ਮੁੰਦਰਾਂ ਪਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਵਿਅਕਤੀ 
ਸਾਧਾਰਨ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀਆਂ ਤੋਂ' ਵੱਖਰੇ ਦਿੱਸਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਵੱਖਰੇ ਦਿੱਸਣ 
ਲਈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਸਾਧੂ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀ ਅਖਵਾਉਣ ਲਈ ਇਹ 
ਬਾਹਰਲਾ ਭੇਖ ਅਪਨਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਾਹਰਲਾ ਭੇਖ ਤਾਂ ਉਦਾਸੀਆਂ ਵਾਲਾ ਧਾਰ ਲਿਆ ਪਰ ਅੰਦਰ 
ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਭਾਵ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਦੀ ਮੈਲ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀ' 
ਹੋਈ। ਇਹ ਭੇਖ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨ ਨਿਰਮਲ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਰੂਪੀ ਕੈਵਲ ਵਿੱਚੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ ਨਹੀ' ਹੋਈ। 
ਭਗਤ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅੰਤਰੁ ਮਲਿ ਨਿਰਮਲੁ ਨਹੀ ਕੀਨਾ ਬਾਹਰਿ ਭੇਖ ਉਦਾਸੀ ॥ 
ਹਿਰਦੈ ਕਮਲੁ ਘਟਿ ਬ੍ਰਹਮੁ ਨ ਚੀਨ ਕਾਹੇ ਭਇਆ ਸੰਨਿਆਸੀ 
ਗਰਾਜਨੀ ਤਿਲਂਚਨ ਜੀ, ਪੰਨੇ 525-26/ 
ਉਦਾਸੀ ਅਤੇ ਸੰਨਿਆਸੀ ਬਣ ਕੇ ਤਾਂ ਮਨ ਦੀ ਮੈਲ ਉਤਾਰਨੀ ਸੀ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣਨਾ ਸੀ ਪਰ ਇਹ ਦੋਵੇਂ' ਕੰਮ ਤਾਂ ਕੀਤੇ ਨਹੀਂ, ਫਿਰ 
ਸੈਨਿਆਸੀ ਜਾਂ ਉਦਾਸੀ ਬਣਨ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਸੀ ? ਅਜਿਹੇ ਉਦਾਸੀਆਂ ਅਤੇ 
ਸੈਨਿਆਸੀਆਂ ਨੂੰ ਹੀ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਖਦੇ ਹਨ : 
ਭਰਮੇ ਭੂਲੀ ਰੇ ਜੈ ਚੋਦਾ ॥ ਨਹੀ ਨਹੀ ਚੀਨਿਆ ਪਰਮਾਨੰਦਾ 8... 
ਕਾਇ ਜਪਹੁ ਰੇ ਕਾਇ ਤਪਜੁ ਰੇ ਕਾਇ ਬਿਲੋਵਹੁ ਪਾਣੀ ॥ 
ਲਖ ਚਉਰਾਸੀਹ ਜਿਨਿ_ਉਪਾਈ ਸੈ ਸਿਮਰਹੁ ਨਿਰਥਾਣੀ ॥ 
/ਗੂਜਗੀ ਤ੍ਰਿਲੰਂਚਨ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 526) 
ਹੱਠ-ਯੋਗ, ਕੋਰੇ ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਵਿਖਾਵੇ ਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਿਰਿਆ 
ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਮਧਾਣੀ ਪਾਉਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ। ਜਪ ਤਪ ਦਾ ਕੀ ਫ਼ਾਇਦਾ ਜੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ ? ਜੇ ਖ਼ਲਕਤ ਨਾਲੋਂ ਆਪਣੇ-ਆਪ 
ਨੂੰ ਵੱਖਰਾ ਅਤੇ ਉੱਚਾ ਸਮਝ ਕੋ ਹਉਸੈ ਹੀ ਮਨ ਵਿਚ ਰੱਖਣੀ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਇਸ 
ਸਾਰੇ ਭੇਖ ਦਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਅਤੇ ਅਡੰਬਰਾਂ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ 7 ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਪਹਿਚਾਨਣ ਦਾ ਭਾਵ ਹੀ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਖ਼ਾਲਕ ਦੀ ਹੋਂਦ ਖ਼ਲਕਤ ਵਿਚ ਦੇਖਣੀ । 
ਕਣ-ਕਣ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੱਦ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਖ਼ਲਕਤ 
ਨੂੰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਜਾਣ ਕੇ ਪਿਆਰ ਕਰਨਾ ਹੀ ਤਾਂ ਅਸਲ ਸੰਨਿਆਸ ਹੈ। ਚੁਰਾਸੀ 
ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪਰ ਆਪ ਕੋਈ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ, ਲਾਲਸਾ ਜਾਂ ਇੱਛਾ 
ਨਾਂ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਸੰਨਿਆਸੀਆਂ ਸਮੇਤ ਸਾਨੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਵੰਡ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਜਿਥੇ ਸੈਸਾਰ, ਪਰਿਵਾਰ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣ 
ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਰੋਕਦੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਸੰਸਾਰ, ਪਰਿਵਾਰ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ 
ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਨਾ ਕੇ ਜੀਣ ਦਾ ਸਹੀ ਢੰਗ ਦੱਸਦੇ ਹਲ। 
ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਮੋਹ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਰਾਹੀਂ ਘਟਾਉਣਾ ਹੈ ਪਰ ਸੈਸਾਰ ਛੱਡਣਾ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਮਨੁੱਖ ਜਿਊਂਦਾ ਹੈ ਓਨਾ ਚਿਰ ਉਹ ਸਰੀਰ 
ਦੀਆਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲੋੜਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਹੀ ਨਹੀ ਸਕਦਾ। ਹਾਂ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋੜਾਂ 
ਨੂੰ ਸੋਜਮ ਵਿਚ ਅਤੇ ਸੀਮਤ ਰੱਖ ਕੇ ਐਸ਼-ਪ੍ਰਸਤੀ ਤੋ' ਅਤੇ ਲੋਭ ਦੇ ਵਿਕਾਰ ਤੋਂ 
ਜ਼ਰੂਰ ਬਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੈਜਮ ਦਾ ਇਹ ਢੰਗ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀ' ਹੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਲੱਗ ਕੇ ਹੀ ਇਹ ਢੰਗ ਸੈਭਵ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਫਸਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਾਣੀ 
ਨੂੰ ਰਿੜਕ ਕੇ ਮੱਖਣ ਕੱਢਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ 
“ਕਣੁ ਬਿਲੁ ਗਾਹ ਕਿ ਪਾਹੀ' ਆਖ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਪੁੱਛ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਈ, ਜਿਸ ਫ਼ਸਲ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਦਾਣਾ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਉ' ਗਾਹੀ ਜਾ' ਰਿਹਾ ਹੈ' ? ਭਾਵ ਜਿਸ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਤੇ ਬਾਹਰੀ ਫੇਖ ਨੇ ਤੱਤ ਦੀ ਸਮਝ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦੇਣੀ, ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਅਰਥ 
ਲੱਗੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਕੀ ਫ਼ਾਇਦਾ ਹੈ ? 'ਗੁਰ ਬਿਨੁ ਤਤੁ ਨ ਪਾਇਆ” ਕਹਿ ਕੇ ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਬਿਨਾਂ ਸਾਡੀ ਗਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ 
ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਬਿਨਾਂ ਸਾਨੂੰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਤੱਤ ਦੀ ਸਮਝ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ 
ਕਰਕੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਹੀ ਮਨ ਨੂੰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਮਲ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਦਾ ਪਾਂਧੀ ਬਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਛਿਚ 
ਜੁੜ ਜਾਣਾ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਹੈ। 


/ਏ/ ਆਵਾਗਰਟ' ਦੇ ਚਕਰ ਤਾ 'ਕੇਵੇ' ਬਚਿਆ ਜਾਵੇ ? 

ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀ' ਸਾਨੂੰ ਇਕ ਚਿਤਾਵਨੀ ਇਹ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਾਇਆ, ਪਰਿਵਾਰ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣ ਨਾਲ 
ਮੌਤ ਐਥੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦੂਜੀ ਚਿਤਾਵਨੀ ਇਹ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੌਤ ਹੋਣ 
ਉਪਰੰਤ ਜਮਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਝੱਲਦੇ ਹੋਏ ਐਸੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਬਿਖਮ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਤੁਰਨਾ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਚਿਤਾਵਨੀ ਇਹ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੋਹ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਰਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਆਵਾਗਵਣ ਅਰਥਾਤ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਆਵਾਗਵਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਚੁਰਾਸੀ ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਕੇਵਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੂਨੀ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਤੋਂ ਉੱਤਮ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ 
ਜੂਨੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਬਾਕੀ ਜੂਨੀਆਂ ਵਿਚ ਜਾਣ 
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ਦੋ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਸਦਾ ਲਈ ਬਚ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜ਼ਾਹਰ ਹੈ ਕਿ ਬਾਕੀ ਸਾਰੀਆਂ ਜੂਨੀਆਂ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੂਨੀ ਨਾਲੋਂ ਨੀਵੇ' ਪੱਧਰ ਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਵਾਗਵਣ ਜਾਂ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅੰਤਿ ਕਾਲ ਜੋ ਲਛਮੀ ਸਿਮਰੈ ਐਸੀ ਢਿੱਤਾ ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ ॥ 
ਸਰਪ ਜੋਨਿ ਵਲਿ ਵਲਿ ਅਉਤਰੈ ॥੧॥ 
ਅਰੀ ਬਾਈ ਗੋਬਿਦ ਨਾਮੁ ਮਤਿ ਬੀਸਰੈ ॥ਰਹਾਉਭ 
ਅੰਤਿ ਕਾਲਿ ਜੋ ਇਸਤ੍ਰੀ ਸਿਮਰੈ ਐਸੀ ਚਿੰਤਾ ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ ॥ 
ਚੇਸਵਾ ਜੋਨਿ ਵਲਿ ਬਲਿ ਅਉਤਰੈ 8੨॥ 
ਅੰਤਿ ਕਾਲਿ ਜੋ ਲਲਿਕੇ ਸਿਮਰੈ ਐਸੀ ਚਿੰਤਾ ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ ॥ 
ਸੂਕਰ ਜੋਨਿ ਵਲਿ ਵਲਿ ਅਉਤਰੈ ॥੩॥ 
ਅੰਤਿ ਕਾਲਿ ਜੋ ਮੰਦਰ ਸਿਮਰੈ ਐਸੀ ਚਿੰਤਾ ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ ॥ 
ਪ੍ਰਤ ਜੋਨਿ ਵਲਿ ਵਲਿ ਅਉਤਰੈ ਭਰ 
ਅੰਤਿ ਕਾਲਿ ਨਾਰਾਇਣੂ ਸਿਮਰੈ ਐਸੀ ਚਿੰਤਾ ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ ॥ 
ਬਦਤਿ ਤਿਲੋਚਨੁ ਤੇ ਨਰ ਮੁਕਤਾ ਪੀਤੈਥਰ ਵਾ ਕੇ ਰਿਦੈ ਬਸੈ ॥੫॥੨॥ 
(ਗੂਜਗਾਂ ਤਿਲੌਚਨ ਜਨ. ਪੰਨਾ 526) 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ “ਅੰਤਿ ਕਾਲਿ” ਭਾਵ ਮੋਤ 
ਸਮੇ' ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੋ ਬਿਰਤੀ, ਭਾਵਨਾ ਜਾਂ ਯਾਦ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ 
ਉਸਨੂੰ ਵਲ ਮਿਲਦਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਲੱਛਮੀ ਜਾਂ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਜਾਂ ਭਾਵਨਾ 
ਵਿਚ ਮਰਿਆ ਮਨੁੱਖ ਸੱਪ ਦੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆਧਾਗੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਂ 
ਵਿਚ ਨਾਗ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੋਤ ਸਮੇ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਯਾਦ 
ਮਨ ਵਿਚ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵੇਸਵਾ ਦੀ ਜੂਨੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਕਾਮੀ ਅਤੇ ਹਵਸੀ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵੇਸਵਾ ਵਾਲੀ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅੰਤ ਵਿਚ ਔਲਾਦ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਰੱਖਣ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਸੂਰ ਦੀ ਜੂਨੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਸੂਰ ਵਧੇਰੇ ਔਲਾਦ ਪੈਦਾ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਜਾਨਵਰ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਔਲਾਦ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਸੂਰ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਅੰਤ ਸਮੇਂ ਮਕਾਨ-ਜਾਇਦਾਦ ਬਾਰੇ ਹੀ ਸੋਚੀ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਤ ਜੂਨ ਨਸੀਬ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਤ ਉੱਜੜੇ ਮਕਾਨਾਂ ਵਿਚ ਵੱਸਣ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਰੱਖਦੇ 
ਹਨ। ਅੰਤ ਸਮੇ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ ਨਾਲ ਇਸ ਆਵਾਗਵਣ ਤੋਂ ਜਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਭੈੜੀਆਂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਪੈਣ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਸੱਚਾਈ 
ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜਿਹੜੀ ਰੁਚੀ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੌਰਾਨ ਪ੍ਰਬਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹੀ ਉਸ 
ਨੂੰ ਅੰਤ ਸਮੇਂ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਧਨ-ਦੌਲਤ, ਔਲਾਦ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇ ਲੌਭ 
ਅਤੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵੱਧ ਫਸਿਆ ਮਨੁੱਖ ਅੰਤ ਸਮੇਂ' ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਯਾਦ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਰੂ-ਭਗਤੀ ਵਾਲੇ ਪਾਸੇ ਲੱਗੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅੰਤ ਸਮੇਂ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹੀ ਯਾਦ ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਦੀ 
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ਹੈ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਲੌਕ ਅਤੇ ਪਰਲੋਕ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ 
ਤੋਂ ਲੱਛਮੀ, ਇਸਤਰੀ, ਸ਼ੈਤਾਨ ਅਤੇ ਮਕਾਨ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵੱਧ ਖਚਿਤ 
ਹੋਣਾ ਮਾੜਾ ਹੀ ਮਾੜਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਸ ਲੌਕ ਵਿਚ ਵਰਤਮਾਨ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵੀ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਭੈੜੀ ਅਤੇ ਔਖੀ ਲੰਘਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮੌਤ ਉਪਰੈਤ ਪਰਲੋਕ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮਾੜੀ ਜੂਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਲੱਛਮੀ, ਇਸਤਰੀ, 
ਸੈਤਾਨ ਅਤੇ ਮਕਾਨ ਦਾ ਚਿਤਵਨ ਕਰਨ ਦੀ ਬਜਾਏ ਅੰਤ ਸਮੇਂ ਨਾਰਾਇਣ ਭਾਵ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਚਿਤਵਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ 
ਉਸ ਦੋ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੌਰਾਨ 
ਨੇਕ ਕਿਰਤ-ਵਿਹਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਦੇ ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾਉਂਦਿਆਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਵੀ ਚੇਤੇ ਰੱਖਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਮੌਤ ਸਮੇਂ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਆਉਣੀ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਕਰਮ-ਸਿਧਾਂਤ ਅਤੇ ਆਵਾਗਵਣ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਆਪਸ ਵਿਚ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਕਰਮ ਅਤੇ ਉਸ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਉਸ ਨੂੰ ਆਵਾਗਵਣ ਤੋਂ ਬਚਾਅ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਸੈਸਾਰ ਪੀੜਾਂ ਅਤੇ 
ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਘਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਜਨਮ ਲੈਣਾ ਮੁੜ-ਮੁੜ ਦੁੱਖਾਂ ਅਤੇ ਪੀੜਾਂ 
ਦੇ ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ ਪੈਣਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਵਾਗਵਣ 
ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
'ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 


/ਸ) ਰਬਲੇ ਕਰਮਾਂ ਏ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤ' ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ ਮੁਕਤਾ ਹੋਣੇ 7 
ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਕਰਮਾਂ ਮੁਤਾਬਕ ਫਲ ਮਿਲਣ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 

ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਵਰਤਮਾਨ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ 
ਨੇ ਉਚਾਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਨਾਰਾਇਣ ਨਿੰਦਸਿ ਕਾਇ ਭੂਲੀ ਗਵਾਰੀ ॥ 

ਦੁਕ੍ਿਤ ਸ਼ਕ੍ਿਤੁ ਥਾਰੋ ਕਰਮੁ ਰੀ ॥੧ਭਰਹਾਉ॥ 

ਸੈਕਰਾ ਮਸਤਕਿ ਬਸਤਾ ਸੁਰਸਰੀ ਇਸਨਾਨ ਰੇ ॥ 

ਕੁਲ ਜਨ ਮਧੇ ਮਿੰਲ੍ਹਿ ਸਾਰਗ ਪਾਨ ਰੇ ॥ 

ਕਰਮ ਕਰਿ ਕਲੰਕੁ ਮਫੀਟਸਿ ਰੀ ॥੧॥ 

ਥਿਸੂ ਕਾ ਦੀਪਕੁ ਸਰਾਮੀ ਤਾ ਚੇ ਰੇ ਸੁਆਰਥੀ ਪੰਥੀ ਰਾਇ ਗਜੁੜ ਤਾ ਚੇ ਬਾਧਾ ੩ 

ਕਰਮ ਕਰਿ ਅਰੁਣ ਪਿੰਗੂਲਾ ਰੀ ॥੨॥ 

ਅਨਿਕ ਪਾਤਿਕ ਹਰਤਾ ਤ੍ਰਿਭਫਣ ਨਾਬੁ ਰੀ 

ਤੀਰਥਿ ਤੀਰਥਿ ਭਰਮਤਾ ਲਹੈ ਨ ਪਾਰੁ ਰੀ ॥ 

ਕਰਮ ਕਰਿ ਕਪਾਲੂ ਮਵੀਟਸਿ ਰੀ ॥੩॥ 
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ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਸੀਅ ਧੇਨ ਲਛਿਮੀ ਕਲਪਤਰ ਸਿਖਰਿ ਸੁਨਾਗਰ ਨਈ ਚੇ ਨਾਥੇ ॥ 
ਕਰਮ ਕਰਿ ਖਾਰੁ ਮਫੀਟਸਿ ਗੀ ॥੪੪ 

ਦਾਧੀਲੇ ਲੋਕਾ ਗੜੁ ਉਪਾੜੀਲੇ ਰਾਵਣ ਬਣੁ ਸਲਿ ਬਿਸਲਿ ਆਣਿ ਤੋਖੀਲੇ ਹਰੀ । 
ਕਰਮ ਕਰਿ ਕਛਉਟੀ ਮਫੀਟਸਿ ਰੀ ॥੫ 

ਪੂਰਬਲੋ ਕ੍ਰਿਤ ਥਰਮੁ ਨ ਮਿਟੈ ਰੀ ਘਰ ਗੇਹਣਿ ਤਾ ਚੇ ਮੋਹਿ ਜਾਪੀਅਲੇ ਰਾਮ ਚੇ ਨਾਮ ॥ 
ਵਦਰਿ ਕ੍ਰਲੋਚਨ ਰਾਮ ਜੀ ੧੬॥੧੧ /ਹਨਾਸਗਾਂ ਡਿਲੰਚਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 595) 


ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਪੂਰਬਲੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਮਿਲਣ 
ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਚੰਦਰਮਾ ਸ਼ਿਵ ਜੀ ਦੇ ਮੱਥੇ ਉੱਤੇ ਵੱਸਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਹਰ ਰੋਜ਼ ਰੀਗਾ ਦਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਲੱਗਿਆ ਦਾਗ਼ ਉਸ 
ਦੇ ਚਿਹਰੇ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਉਤਰਿਆ । ਚੌਦਰਮਾ ਨੇ ਗੌਤਮ ਰਿਖੀ ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਅਹੱਲਿਆ 
ਦਾ ਸਤ ਭੈਗ ਕਰਨ ਵਿਚ ਇੰਦਰ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਬੀਂਡੇ ਦਾ ਨੁਕਸਾਨ 
ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਅਰੁਣ ਲੂਲ੍ਹਾ ਹੋ ਗਿਆ, ਭਾਵੇਂ' ਅਰੁਣ ਪੰਛੀਆਂ ਦੇ ਰਾਜੇ ਗਰੁੜ ਦਾ 
ਭਰਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਉਸ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ। ਸ਼ਿਵ ਜੀ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦਾ ਸਿਰ ਵੱਚਣ 
ਦੇ ਪਾਪ ਕਰਕੇ ਮਿਲੇ ਸਰਾਪ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਘੁੰਮ-ਘੁੰਮ ਕੇ ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀ' 
ਹੋ ਸਕਿਆ। ਭਾਵੇਂ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿੱਚੋਂ' ਅੰਮ੍ਰਿਤ, ਚੇਦਰਮਾ, ਕਾਮਧੇਨ ਗਊ, ਲੱਛਮੀ, 
ਕਲਪ ਬ੍ਰਿਛ, ਉੱਚ ਸਵਾ ਘੋੜਾ ਅਤੇ ਧਨੰਤਰ ਵੈਦ ਨਿਕਲੇ ਹਨ ਪਰ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ 
ਸਮੁੰਦਰ ਦਾ ਖਾਰਾਪਨ ਫੇਰ ਵੀ ਦੂਰ ਨਹੀਂ' ਹੋਇਆ । ਸਮੁੰਦਰ ਨੇ ਅਗਸਤ ਮੁਨੀ ਦੇ 
ਬ੍ਰਹਮ-ਭੋਂਜ ਵਿਚ ਨਾ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਉਸ ਰਿਸ਼ੀ ਦਾ ਸਰਾਪ ਲਿਆ ਸੀ। ਭਾਵੇਂ' ਹਨੂੰਮਾਨ 
ਜੀ ਨੇ ਲੰਕਾ ਸਾੜੀ, ਰਾਵਣ ਦਾ ਬਾਗ਼ ਉਜਾੜਿਆ ਅਤੇ ਸੈਜੀਵਨੀ ਬੂਟੀ ਲਿਆ 
ਕੇ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਜੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੰਨ ਕੀਤਾ ਪਰ ਕਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਲੰਗੋਟੀ ਵਾਲਾ ਸਰਾਪ 
ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ । ਇਹ ਸਾਰੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਪੂਰਥਲੇ 
ਕਰਮਾਂ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਮਿਲੇ ਸਰਾਪਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ ਸਾਧਨ 
ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਨੂੰ ਧੋਣ ਦੀ ਸਮਰੱਥਾ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਹਰੀ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਵਿਚ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ ਰੂਪੀ ਘਰ ਦੀ ਮਾਲਕ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 'ਪੂਰਬਲੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜੇ ਮਿਟਦਾ ਨਹੀਂ, ਤਾਂ ਹੀ ਤਾਂ ਸੈਂ ਤੈਨੂੰ 
ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪ।' 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : 

ਪੂਰਥਲੋ ਕਿਤ ਕਰਮੁ ਨ ਮਿਟੈ ਰੀ ਘਰ ਗੇਹਣਿ 
ਤਾ ਚੇ ਮੋਹਿ ਜਾਪੀਅਲੇ ਰਾਮ ਚੇ ਨਾਮ ॥ 


ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਫਲ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਦੋਸ਼ 
ਨਹੀਂ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪਣੀ ਦੁਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸੁਜ੍ਤ ਲਈ ਅਸੀਂ 
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ਆਪ ਹੀ ਜ਼ਿੰਸੇਵਾਰ ਹਾਂ । ਦੁਿਤ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਬੁਰੇ ਕਰਮ ਅਤੇ ਦੁਰ-ਵਿਹਾਰ। ਸੁਕ੍ਰਿਤ 
ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਚੰਗੇ ਕਰਮ ਅਤੇ ਚੰਗਾ ਵਿਹਾਰ। ਨੇਕ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਸੁਜ੍ਿਤ 
ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਠੱਗੀ, ਚੋਰੀ ਤੇ ਧੋਖੇ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਦੁਜ਼ਿਤ 
ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੁਜਿਤ ਜਾਂ ਸਫ਼ਿਤ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਸੀਂ ਆਪ ਕਰਦੇ ਹਾਂ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚੰਗੇ-ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਲਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਵੀ ਅਸੀਂ ਆਪ ਹਾਂ। ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਾਡੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਬੁਰੇ 
ਕੌਮਾਂ ਤੋਂ ਬਚ ਕੇ ਰਹਿਣ ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਆਪ ਜੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਵੀ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਜੋ ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ 
ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ ਲਈ ਅਤਿਅੰਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਬੁਰੇ ਕਰਮ ਕਰਨ 
ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਹਟਾ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਬੁਰੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ 
ਸਾਨੂੰ ਹੀ ਭੋਗਣਾ ਪੈਣਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਵੱਡਾ ਲਾਭ ਭਗਤ ਜੀ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਅਸੀਂ ਬੁਰੇ ਕਰਮ ਕਰਨ ਤੋ' ਬਚ ਸਕਦੇ 
ਹਾਂ ਅਤੇ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਬੁਰੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਵਲ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਵੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। 


ਕੁਝ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਬਾਰੇ 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਆਖਣਾ ਹੀ ਯੋਗ 
ਹੋਵੇਗਾ, ਭਾਵੇ' ਇਸ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ-ਮੁਲਕ ਹਨ। ਕੁਝ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਹਨ ਜਿਵੇਂ-ਪ੍ਰਵੇਸੰ, ਸੋਸਾਰੇ, 
ਰਵਿ, ਸਸਿ, ਦੁਕਿਤ, ਸੁਕਿਤ ਅਤੇ ਨਾਮੰ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਥਿਆਨ ਕਰਨ ਲਈ 
ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਬੀਠੁਲਾ, ਰਮਈਆ, ਨਾਰਾਇਣ, ਬ੍ਰਹਮ, ਪਰਮਾਨੈਦ, ਗੋਬਿੰਦ, 
ਨਿਰਬਾਣੀ, ਪੀਤੋਬਰ, ਸਾਰਗਪਾਨ, ਰਾਮ ਅਤੇ ਤ੍ਤਿਫਣ ਨਾਥ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੈਂਬੋਧਨ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਨਰ, ਪ੍ਰਾਣੀ, ਆਲਸੀਆ, 
ਜੈ ਚੰਦਾ, ਅਰੀ ਬਾਈ ਅਤੇ ਭੂਲੀ ਗਵਾਰੀ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਆਪਣੇ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਂਅ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 'ਬਦਤਿ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਦਾ 
ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਜੋ ਕਿ ਰਾਗ 
ਮਾਰੂ ਵਿਚ ਹੈ, ਦੀ ਅੰਤਲੀ ਪੰਕਤੀ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੈ : 
ਥਦਤਿ ਜੈਦੇਉ ਸੈਦੇਵ ਕਉ ਰੈਮਿਆ ਬ੍ਰਹਮੁ ਨਿਰਬਾਣ ਲਿਵ ਲੀਣੁ ਪਾਇਆ ॥ 
(ਮਾਰੂ ਸੰਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 12067 


ਇਉਂ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਥਦਤਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ" ਦੀ 
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ਵਰਤੋਂ ਅਤੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ “ਬਦਤਿ ਜੈਦੇਉ' 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਸਾਂਝ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟਾਉਂਦੀ 
ਹੈ। 

“ਵਾ ਕੇ" ਜਾਂ “ਵਾ ਕੀ' ਸਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤ' ਦੀ ਸਾਂਝ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦੇਖੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ ਹੈ : 


(1) ...ਪੀਤੇਬਰੁ ਵਾ ਕੇ ਰਿਦੈ ਬਸੈ ॥ ਜੂਜਗੀ #ਲੱਚਨ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 5264 
(2) ਵਾ ਕੇ ਗਲੇ ਜਮ ਕਾ ਹੈ ਰਾਸ॥ ਡੌਰਉਂ ਨਾਮਦੇਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1165 
(3) ਕਥਾਮਾਰਥੀ ਸੁਆਰਥੀ ਥਾ ਕੀ ਪੈਜ ਸਵਾਰੀ ॥ 


ਬਿਲਾਵਲੁ ਸਧਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 858) 


ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਗੀਤਕ ਰਸ ਬਹੁਤ ਹੈ। ਗੂਜਰੀ ਰਾਗ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪੰਜ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 'ਅੰਤ ਕਾਲਿ ਜੇ ਸਿਮਰੈ' ਅਤੇ “ਐਸੀ ਚਿੰਤਾ 
ਮਹਿ ਜੇ ਮਰੈ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾਅ ਹੈ। “ਜੋਨਿ ਵਲਿ ਵਲਿ ਅਉਤਰੈ' ਦਾ ਦੁਹਰਾਅ 
ਚਾਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾਅ ਇਕ ਅਨੇਖਾ ਸੈਗੀਤਕ 
ਰਸ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਜੀ ਨੇ 'ਕਰਮ ਕਰਿ” ਅਤੇ 'ਮਫੀਟਸਿ ਰੀ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 
ਦੁਹਰਾਇਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਇਹ ਦੁਹਰਾਅ ਸਹਿਜ, ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਰਸਦਾਇਕ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਥੋਧਨ ਕਰਨ ਲੱਗਿਆਂ 'ਪ੍ਰਾਣੀ', 
“ਆਲਸੀਆ', 'ਕਾਪੜੀਆ', “ਜੈ ਚੰਦਾ', “ਭੂਲੀ ਗਾਵਾਰੀ' ਅਤੇ 'ਅਰੀ ਥਾਈ' ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸਚਮੁੱਚ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ 
ਬੇਹੱਦ ਆਲਸੀ ਹੈ। ਇਸ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਮਾਰਗ ਦੀ ਯਾਦ ਭੁੱਲ ਕੇ ਉਹ ਗਚਾਰ 
ਅਥਵਾ ਅਗਿਆਨੀ ਵੀ ਹੈ। ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਵਿਚ ਲੱਗਿਆ ਹੋਇਆ ਉਹ ਕਾਪੜੀਆ 
ਵੀ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਣਾਂ 'ਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਪ੍ਰਾਣੀ ਤਾਂ ਹੈ ਹੀ। 'ਜੈ ਚੰਦਾ" ਸੰਬੋਧਨ 
ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਜਾਂ ਮਨ ਨੂੰ ਪਿਆਰ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੰਬੋਧਨ ਹੈ। ਇਉਂ' ਅਸੀ ਕਹਿ 
ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਸ਼ੇ ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਪੱਖੋਂ ਅਧਿਆਤਮਿਕ 
ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੋਗੀ ਹੋਈ ਬਾਣੀ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ 


ਆਲਵਾਰ ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਤਾਮਿਲ ਸਿੱਧਾਂ ਨੇ ਛੇਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦਾ ਮੁੱਢ ਤਾਮਿਲਨਾਡੂ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹਿਆ। ਇਹ ਲਹਿਰ ਅੱਗੇ ਵਧੀ ਅਤੇ ਕਰਨਾਟਕ, 
ਆਂਧਰਾ ਪ੍ਰਦੇਸ਼, ਉੜੀਸਾ, ਕੇਰਲ ਅਤੇ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਫੈਲ 
ਗਈ। ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਰਾਹੀ' ਇਹ ਲਹਿਰ ਉੱਤਰੀ 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਖਿੱਤਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪਹੁੰਚੀ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਚੇਲਿਆਂ ਨੇ ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਜਾਹੇ-ਜਲਾਲ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਾ 
ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਲਹਿਰ ਨੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਮੁਸਲਿਮ ਹਾਕਮਾਂ ਵੱਲੋਂ ਜੋਰ-ਜਬਰ ਰਾਹੀ' ਭਾਰਤੀ 
ਜਨਤਾ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਰੋਕਿਆ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ ਵੱਲੋਂ ਪਾਏ ਗਏ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੇ ਬੰਧਨਾਂ ਦਾ ਛੱਟ 
ਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕੀਤਾ । ਇਸ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਵਿਚ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ 
ਮਾਂ-ਬੋਲੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ ਅਤੇ ਸੌਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਏਕਾਧਿਕਾਰ 
ਨੂੰ ਸਿੱਧੀ ਚੁਨੌਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਸਤ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਇਲਾਕਿਆਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮ ਕੇ ਆਪਣੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕਰ 
ਰਹੇ ਸਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਇਲਾਕਿਆਂ 
ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਪਨਾ ਕੇ ਇਕ ਨਵੀਂ' ਭਾਸ਼ਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਬਣ ਗਈ। ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਲਹਿਰ ਨੇ ਫੀ ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ 
ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਚੰਗੇ ਪੈਰ ਜਮਾ ਲਏ, ਕਿਉਂਕਿ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦਾ 
ਪ੍ਚਾਰ, ਪਿਆਰ ਅਤੇ ਭਾਈਚਾਰਕ ਸਾਂਝ ਵਾਲੇ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਲੋਕ 
ਮੁਸਲਿਮ ਹਾਕਮਾਂ ਵੱਲੋਂ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਅਪਨਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਜ਼ੋਰ- 
ਜਬਰ ਦੇ ਢੰਗ ਨੂੰ ਪਸੰਦ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ ਪਰ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦਾ ਪਿਆਰ ਅਤੇ 
ਸਨੇਹ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਸੁਨੇਹਾ ਉਹ ਸੁਣਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਇਹ 
ਤੱਥ ਇਤਿਹਾਸਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੜਾ ਹੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਦੀ ਥਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਧਾਰਾਵਾਂ ਭਾਵ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ 
ਦੀ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਇਉ' ਇਹ 
ਦੋਵੇ' ਲਹਿਰਾਂ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਇਸ ਮਹਾਨ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਅਟੁੱਟ ਅਤੇ ਅਨਿੱਖੜਵਾਂ ਹਿੱਸਾ 
ਬਣ ਗਈਆਂ। 
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ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਜੀ ਨੂੰ ਬੀਠੁਲ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਮੋਢੀ ਅਤੇ 
ਵਾਰਕਗੀ ਸੈਪਰਦਾ ਦਾ ਬਾਨੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਿਰਭੈ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਨਾਮਦੇਵ ਜੋ ਗਿਆਨੀਸ਼ਵਰ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਸੀ, ਉਹ ਵੀ ਬੀਠਲ ਦਾ ਭਗਤ ਸੀ ।” 

“ਬੀਠਲ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਕਥਾ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ। ਇਕ 
ਵਾਰ ਸ੍ਰੀ ਫਿਸ਼ਨ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਰੁਕਮਣੀ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਪੰਡਰਪੁਰ ਦੇ ਨੌੜੇ 
ਪਹੁੰਚੇ। ਉਥੇ ਇਕ ਰਿਸ਼ੀ ਪੁੰਡਲੀਕ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੀ ਮਾਲਸ਼ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਮਗਨ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਉਸਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਦੈਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ ਝਲਕ ਦੇਖੀ 
ਤਾਂ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਪਈ ਇਕ ਇੱਟ ਵਗਾਹ ਕੇ ਪਿੱਛੇ ਨੂੰ ਸੁੱਟੀ । ਸ੍ਰੀ ਕਿਸ਼ਨ 
ਜੀ ਉਸ ਇੱਟ 'ਤੇ ਪੈਰ ਰੱਖ ਕੇ ਉਥੇ ਕਾਫ਼ੀ ਚਿਰ ਖੜੇ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਿਸ਼ੀ ਵੱਲ ਤੱਕਦੇ 
ਰਹੇ । ਮਰਾਨੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਇੱਟ ਨੂੰ “ਥੀਠ" ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇੱਟ ਜਾਂ ਬੀਠ 
ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਲੈ ਕੇ ਸ੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਖੜੇ ਰਹਿਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂਅ “ਬੀਠਲ' 
ਪੈ ਗਿਆ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ 'ਥੀਠਲ' ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਕਈ ਵਾਰ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ ਪਰ ਉਥੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਲਈ ਹੀ ਅਰਥ ਰੱਖਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸਰਬ- 
ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੀ ਉਪਾਸ਼ਕ ਸਨ। 

“ਵਾਰਕਰੀ ਸੰਪਰਦਾ” ਦੇ ਨਾਂਅ ਬਾਰੇ ਨਿਰਭੈ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
“ਫਾਰਕਰੀ” ਮਰਾਠੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਜੋ “ਵਾਰੀ' ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ। “ਵਾਰੀ' ਦਾ ਅਰਥ 
ਯਾਤਰਾ ਜਾਂ ਤੀਰਥ 'ਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਫੇਰੀ ਜਾਂ ਵਾਗੇ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜੋ ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
ਇਸ ਸੈਪਰਦਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਸਾਲ ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰੀ (ਅਸਾੜ ਅਤੇ 
ਕੱਤਕ) ਏਕਾਦਸ਼ੀ ਦੇ ਪੁਰਬ 'ਤੇ ਪੰਫ਼ਰਪੁਰ, ਆਲੰਦੀ, ਦੇਹੁ, ਪੈਠਨ, ਆਪੇ ਗਾਓ 
ਆਦਿ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਪੈਦਲ ਬੀਠਲ ਦਾ ਭਜਨ ਜਾਂ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਾਰਿਆਂ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਪਵਿੱਤਰ ਪੰਡਰਪੁਰ ਤੀਰਥ ਨੂੰ ਸਮਥ਼ਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੋ ਸਾਲ ਵਿਚ ਦੋ ਵਾਰੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸਨੂੰ 'ਵਾਰਕਰੀ' 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ।7 

ਇਸ ਬੀਠਲ ਜਾਂ ਵਾਰਕਰੀ ਸੋਪਰਦਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਦੇਣ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਦਲਿਤ ਵਰਗਾਂ 
ਦੇ ਸਤ ਵੀ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਥੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਇਸ ਵਿਚ ਇਸਤਰੀ-ਸੌਤ ਵੀ 
ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਸੰਪਰਦਾ ਵਿਚ ਬੜੇ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇ' ਵਿਚ ਔਰਤ-ਮਰਦ ਬਰਾਬਰੀ ਦੇਖ 
ਕੇ ਅਚੰਭਾ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਿਰਭੈ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਬੀਠਲ 
ਸੈਪਰਦਾ ਦੀਆਂ ਇਸਤਰੀ-ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਮੁਕਤਾਬਾਈ, ਜਨਾਬਾਈ, ਵੇਣੂਥਾਈ ਅਤੇ 
ਅੱਕਾ ਲਿਖੋ ਹਨ।? 

1. ਨਿਰਫੈ ਸਿੰਘ, ਮੱਹਨਾਲਨਨ ਡਗਤਾਂ ਦਾ ਭਾਰਤ? ਦਰਸ਼ਨ `ਚ ਯੋਗਦਾਨ, ਪੰਨੇ 67-68. 
2. ਉਠੀ, ਪੰਨੇ 84-85. 
3. ਉਹ, ਪੰਨਾ 83. 
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74 ਪਇਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਵਾਰਕਰੀ ਸੈਪਰਦਾ ਜਾਂ ਬੀਠਲ ਸੋਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸੋਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ 
ਜੀ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਨਿਰਭੈ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਹੋਰ ਸੋਤਾਂ ਵਿਚ “ਨਾਮਦੇਵ, ਵਿਸੋਵਾ ਪੇਚਰ, 
ਆਦਿ' ਲਿਖੇ ਹਨ। ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਿਵ੍ਤੀਨਾਥ ਅਤੇ ਸੋਪਨਾਦੇਵ ਦੇ ਨਾਂਅ 
ਵੀ ਵਰਣਨਯੋਗ ਹਨ। ਇਸਤਰੀ-ਸੈਤਾਂ ਵਿਚ ਮੁਕਤਾਬਾਈ, ਜਨਾਬਾਈ, ਵੇਣੂਬਾਈ 
ਅਤੇ ਅੱਕਾ ਦੇ ਨਾਂਅ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ।“ 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਰਾਠੀ ਅਭੰਗ ਵੀ ਲਿਖੋ ਹਨ ਪਰ ਸਾਡੀ ਵਿਚਾਰ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚੀ ਉਹ ਬਾਣੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਤ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਜੀ ਵੱਲੋਂ 
ਚਲਾਈ ਗਈ ਬੀਠਲ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁੱਖ ਸੰਤਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਸਨ। 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਅਨੁਸਾਰ : “ਬੋਥਈ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਤਾਰਾ 
ਵਿਚ ਨਰਸੀ ਬਾਮਨੀ ਗ੍ਰਾਮ ਵਿਚ ਦਾਮਸੇਟੀ ਛੀਪੇ ਦੇ ਘਰ ਗੋਨਾਬਾਈ ਦੇ ਉਦਰ 
ਤੋਂ ਸੌਮਤ 1328 ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ 
ਗੋਬਿੰਦਸ਼ੇਟੀ ਦੀ ਬੇਟੀ ਰਾਜਾਬਾਈ ਨਾਲ ਹੋਈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਚਾਰ ਪੁੱਤਰ (ਨਾਰਾਯਣ, 
ਮਹਾਂਦੇਵ, ਗੋਵਿੰਦ, ਵਿੱਠਾਲ) ਅਤੇ ਇਕ ਬੇਟੀ (ਲਿੰਬਾ ਬਾਈ) ਉਪਜੇ।”' ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸੌਕੰਤਾ ਕਲ ਵਿਚ ਜਨਮ ਦਾ ਈਸਵੀ ਸਾਲ 1270 ਲਿਖਿਆ ਹੈ।੯ ਦੋਹਾਂ ਸੰਮਤਾਂ 
ਵਿਚ ਅਠਵੰਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨੂੰ ਗਿਣਦਿਆਂ ਸੰਮਤ 1328 ਹੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। 
ਮਹਾਨ ਕੱਲ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਨਹੀ ਲਿਖੀ ਗਈ, 
ਪਰ ਏਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਅਵਸਥਾ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ 
ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਬੀਤੀ ਪਰ ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਖੇਚਰ ਅਤੇ ਗਯਾਨਦੇਵ ਆਦਿਕ 
ਗਯਾਨੀਆਂ ਦੀ ਸੈਗਤਿ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਤਮ ਗਯਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ।” 
ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਕਤਾ ਕੌਲ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ : “ਪਿਤਾ ਤੋਂ' ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਗੁੜ੍ਹਤੀ ਮਿਲੀ ਤੇ ਵਿਸੋਭ਼ਾ ਖੇਚਰ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ 
ਕੀਤਾ।”9 

ਇਉਂ' ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਸੂਬੇ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸਤਾਰਾ ਦੇ ਪਿੰਡ ਨਰਸੀ ਬਾਮਨੀ ਵਿਚ ਸੈਨ 1270 ਈਸਵੀ (ਸੰਮਤ 1328) 


4. ਨਿਰਰੈ ਸਿੰਘ, ਮੱਧਕਾਲ ਡਗਤਾਂ ਦਾ ਡਾਰਤੀ ਦਰਸ਼ਨ `ਚ ਯੋਗਦਾਨ, ਪੰਨਾ 83. 
5. ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱ, ਪੰਨਾ 697. 

6. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 187. 

7. ਡਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਲੌਸ਼, ਪੰਨਾ 697. 

8. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ #ਭੌਤ ਕੰਸ, ਪੰਨਾ 087. 
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ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜਾ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣ 75 


ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਪਿਤਾ ਦਾਮਬੇਟੀ ਜੀ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਗੋਨਾਬਾਈ 
ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਪਿਤਾ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਭਗਤੀ ਦੀ ਗੁੜ੍ਹਤੀ ਮਿਲੀ 
ਅਤੇ ਸੰਤ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਵੱਲ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋਏ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇਭਾ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਿਆ। ਜੀਵਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਸਾਰਾ ਸਮਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਬ਼ੋਲਾਪੁਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ 
ਪੰਡਰਪੁਰ ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ। ਵਾਰਕਰੀ ਜਾਂ ਬੀਨਲ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਲਈ ਪੰਡਰਪੁਰ ਦਾ ਸਥਾਨ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਤੀਰਥਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਸੀ । ਸੈਤ 
ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਇਸ ਸੰਪਰਦਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਸੈਤ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੈਣ ਮੁਕਤਾਬਾਈ 
ਜੀ ਨੇ ਕਈ ਸੌਤਾਂ ਦੀ ਹਾਜ਼ਰੀ ਵਿਚ ਸਤ ਗੋਰਾ ਘੁਮਿਆਰ ਜੀ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਪਰਖ ਕਰਨ ਲਈ ਆਖਿਆ। ਗੋਰਾ ਘੁਮਿਆਰ ਜੀ ਨੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜੀ ਸੋਟੀ 
ਨਾਲ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਸਿਰ ਠਣਕਾ ਕੇ ਕਿਹਾ : “ਅਜੇ ਇਹ ਕੱਚੇ ਹਨ।' ਇਸ 
ਦਾ ਭਾਵ ਸੀ ਕਿ ਅਜੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ। ਸੇਤ 
ਮੁਕਤਾ ਥਾਈ ਜੀ ਅਤੇ ਸੋਤ ਗੋਰਾ ਘੁਮਿਆਰ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਅਤੇ ਸਲਾਹ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੋਤ ਵਿਸੋਤਾ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ। 

ਪ੍ਰਭਾਕਰ ਮਾਚਵੇ ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਖੇਚਰ 
ਜੀ ਦਾ ਪੈਰ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਤੋਂ' ਚੁੱਕ ਕੇ ਪਰ੍ਹੇ ਕਰਨ ਅਤੇ ਕੋਹੜੀ ਸਗੈਰ ਚੁੱਕ ਕੇ ਮੰਦਰ 
ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਲਿਜਾਣ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਲੇਖਕ ਵੱਲੋਂ ਦਰਜ ਹਨ।" ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਨਾਗਨਾਥ ਦੇ ਮੰਦਰ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਭਾ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਗਏ ਤਾਂ ਸੋਤ ਵਿਸੋਭਾ 
ਜੀ ਇਕ ਕੋਂਹੜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਜ਼ਖ਼ਮੀ ਪੈਰ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ 'ਤੇ ਰੱਖ ਕੇ ਬੈਠੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਇਹ ਦੇਖ ਕੇ ਦੁਖੀ ਹੋ ਗਏ ਕਿ ਇਹ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਸੋਤ 
ਹੈ। ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸਮਝਦਿਆਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜਿਥੇ ਸ਼ਿਵ ਨਹੀਂ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪੈਰ ਰੱਖ ਦੇਣ । ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਿਥੇ ਵੀ ਸਤ ਜੀ ਦਾ 
ਪੈਰ ਚੁੱਕ ਕੋ ਰੱਖਿਆ, ਉਥੇ ਹੀ ਹੇਠਾਂ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਸਮਝ 
ਆਂ ਗਈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕੇਵਲ ਪੰਡਰਪੁਰ ਦੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇਂ ਹੀ ਸੀਮਤ ਨਹੀ', ਉਹ 
ਤਾਂ ਸਰਥ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਫਿਰ ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸਗੈਰ ਨੂੰ ਉਠਾ ਕੇ ਮੰਦਰ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਲਿਜਾਣ । ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬਿਨਾਂ ਦੇਰੀ ਕੀਤੇ 
ਸੋਤ ਜੀ ਨੂੰ ਚੁੱਕ ਕੇ ਬਾਹਰ ਲੈ ਆਂਦਾ, ਭਾਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਗੀਰ 'ਤੇ ਖ਼ੂਨ ਵੀ ਲੱਗ 
ਗਿਆਂ। ਪ੍ਰਸੋਨ ਹੋ ਕੋ ਸਤ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਤੌਦਰੁਸਤ ਰੂਪ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ । 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਲਿਆ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸੈਤ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸੰਤਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਉੱਤਰੀ 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਸਥਾਨਾਂ ਕਾਸ਼ੀ, ਗਯਾ, ਮਥੁਰਾ, ਬਿੰਦਰਾਬਨ, ਦੁਆਰਕਾ ਆਦਿ ਦੀ 
ਯਾਤਰਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪੰਜਾਬ ਪਹੁੰਚੇ । ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਘੁਮਾਣ 
ਵਿਖੇ ਫ਼ਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਕਈ ਸਾਲ ਠਹਿਰੇ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਥਾਰੇ ਦੋ ਰਾਵਾਂ 


?. ਨਿਗਸ੬ ਵਿ੪ਲ੧€, /ਚ੦ਨ੪੬੮ - ੬ਤ੍ਇ ਸਹੀ #ਸ0£ਮਲੂਨੀ%, ਨ. 13. 
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76 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਹਨ। ਇਕ ਤਾਂ ਇਹ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਹੀ ਪੰਲਰਪੁਰ 
ਨਗਰ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੀ ਇਹ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਪਿੰਡ ਘੁਮਾਣ 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਗੁਰਦਾਸਪੁਰ (ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 1350 
ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ । ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਗਹਿਰਾ ਸੋਬਧ ਹੋਣ 
ਕਰਕੇ ਹੀ ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਜੀ ਬੱਦਨ ਦੁਆਰਾ ਸੈਪਾਦਿਤ 
ਪੁਸਤਕ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੰਤ ਕਦੀਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ 67 ਸੋਤ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਨੌਬਰ 
ਇਕ 'ਤੇ ਸੈਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਠਾਕੁਰ-ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਇਕ ਦਿਨ 
ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਕੰਮ ਬਾਹਰ ਜਾਣਾ ਪੈ ਗਿਆ ਤਾਂ ਬਾਲਕ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ 
ਕਹਿ ਗਏ ਕਿ ਉਹ ਠਾਕੁਰ ਨੂੰ ਦੁੱਧ ਪਿਆਉਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾ ਦੇਣ । ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਗਊ ਦਾ ਦੁੱਧ ਚੋ 
ਲਿਆਂਦਾ । ਫਿਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾਇਆ 
ਅਤੇ ਤਿਲਕ ਵੀ ਲਗਾ ਦਿੱਤਾ । ਹੱਥ ਜੋੜ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ : 'ਠਾਥੁਰ ਜੀ ਦੁੱਧ 
ਪੀਵੇਂ।' ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪੱਕੇ ਨਿਸਚੇ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ 
ਹੋਏ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਹੱਥੀ' ਠਾਕੁਰ 
ਜੀ ਨੂੰ ਕਟੋਰੀ ਭਰ ਕੇ ਦੁੱਧ ਪਿਲਾਇਆ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਠਾਕੁਰ 
ਜੀ ਨੂੰ ਭੇਜਨ ਛਕਾਉਣ ਵਾਲੀ ਕਥਾ ਸਾਨੂੰ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ 
ਦਾ ਤੱਤ-ਸਾਰ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਇਰਾਦੇ, ਅਟੱਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਅਟੁੱਟ ਸ਼ਰਧਾ ਨਾਲ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੂੰ ਥੇਨਤੀਆਂ 
ਕੀਤੀਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿਲੋ ਕੀਤੀਆਂ ਬੇਨਤੀਆਂ ਪ੍ਰਵਾਨ ਹੋਈਆਂ 
ਅਤੋ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੇ ਸਾਖਸ਼ਾਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਕੇ ਭੇਟਾਵਾਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀਆਂ । ਇਥੇ 
ਸਾਨੂੰ ਸਭ ਨੂੰ ਇਹ ਸਮਝਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋਂ ਅਤੇ ਅਟੱਲ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਬੇਨਤੀ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵਾਲੀ ਸਾਖੀ ਦਾ ਬਿਆਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਕੰਮ ਕਿਰੈ ਪਿਉ ਬਲਿਆ ਨਾਮਦੇਉ ਨੋ ਆਖ ਸਿਧਾਇਆ। 
ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰੀਂ ਦੂਧੁ ਪੀਆਵਣੂ ਕਹਿ ਸਮਝਭਾਇਆ। 
ਨਾਮਦੇਉ ਇਸਨਾਨੁ ਕਰਿ ਕਪਲ ਗਸੰਦ ਦੁਹਿਕੈ ਲੈ ਅਇਆ। 
ਠਾਕੁਰ ਨੌ ਨ੍ਰਾਵਾਲਿਕੈ ਚਰਣੋਦਕੁ ਲੈ ਤਿਲਕ ਚੜ੍ਹਾਇਆ। 
ਹਥਿ ਜੋੜਿ ਬਿਨਤੀ ਕਰੈ ਦੁਧੁ ਪੀਅਹੁ ਜੀ ਰੈਥਿੰਦ ਰਾਇਆ। 
ਨਿਹਚਉ ਕਰਿ ਆਰਾਧਿਆ ਹੋਇ ਦਇਆਲੁ ਦਰਸੁ ਦਿਖਲਾਇਆ। 
ਭਰੀ ਕਟੋਰੀ ਨਾਮਦੇਥਿ ਲੈ ਠਾਕੁਰੁ ਨੌ ਦੁਧੁ ਪੀਆਇਆ।'' 
(ਵਾਰ 70, ਪਉਣ? 117 


10. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਜਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ, ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸੌਤਾ ਕਾਲੀ, ਪੰਨੇ 1-30. 
11. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਨ?, ਪੰਨਾ 107. 
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ਭਗਤਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ- ਜੰਝਨ ਅਤੇ ਬਾਣ 77 


ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਦੁੱਧ ਪਿਆਏ ਜਾਣ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਨਿਮਤ ਨਾਮਦੇਉ ਦੂਧੁ ਪੀਆਇਆ ॥ 
ਤਉ ਜਗ ਜਨਮ ਸੈਕਟ ਨਹੀ ਆਇਆ॥ (ਆਸਾ ਗੰਫਦਾਸ ਜ. ਪੰਨਾ 487 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੂੰ ਦੁੱਧ 
ਪਿਆਉਣ ਦੀ ਸਾਖੀ ਦਾ ਪੂਰਾ ਵਰਣਨ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : 
ਦੂਹੁ ਕਟੌਰੈ ਗਡਫੈ ਪਾਨੀ ॥ ਕਪਲ ਗਾਇ ਨਾਮੈ ਦੁਹਿ ਆਨੀ ॥੧॥ 
ਦੂਧੁ ਪੀਉ ਯੋਥਿੰਦੇ ਰਾਇ ॥ ਦੂਧੁ ਪੀਉ ਮੇਰੋ ਮਨੁ ਪਤੀਆਦਿ ॥ 
ਨਾਹੀ ਤ ਘਰ ਕੋ ਬਾਪੁ ਰਿਸਾਇ ॥੧ਹ਼ਰਹਾਉਭ 
ਜ਼ੋਇਨ ਕਟੋਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਭਰੀ ॥ ਲੈ ਨਾਮੈ ਹਰਿ ਆਰੀ ਧਰੀ ॥੨॥ 
ਏਕੁ ਭਗਤੁ ਮੇਰੇ ਹਿਰਦੇ ਬਸੈ ॥ ਨਾਮੇ ਦੇਖਿ ਨਰਾਇਨੁ ਹਸੈ ॥੩॥ 
ਦੂਧੁ ਪੀਆਇ ਭਗਾਜ਼ੂ ਘਰਿ ਗਇਆ ॥ ਨਾਮੇ ਹਰਿ ਥਾ ਦਰਸਨੁ ਭਇਆ ॥੪॥੩॥ 
/ਭੰਰਊਂ ਨਾਮਦੇਫਾ ਜੀ. ਪੰਨੇ 163-647 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵੱਲ ਪ੍ਰੇਰਿਤ 
ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ ਅਖੌਤੀ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ, 
ਇਸ ਲਈ ਉੱਚੀ ਜਾਤ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀ ਆਪ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾ 
ਰਹੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸਨ। ਉਹ ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ੂਦਰਾਂ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ ਨਹੀਂ' ਹੈ ਜਾਂ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਅਟੱਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਸਦਕਾ ਇਹ ਖ਼ਤਰਾ ਸੀ ਕਿ ਕਿਤੇ ਉਹ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅੱਗੇ ਨਾ ਚਲੇ ਜਾਣ। ਇਹ ਖ਼ਤਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਸੱਚਾ ਸੀ ਅਤੇ ਇਹ ਖ਼ਤਰਾ ਉਦੋਂ ਸਾਫ਼ ਜ਼ਾਹਰ ਹੋ ਗਿਆ ਜਦੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇਹੁਰੇ 
ਅੰਦਰ ਜਾ ਕੇ ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਰੋਕਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਦੇਹੁਰੇ ਦਾ ਮੂੰਹ 
ਹੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਫਿਰ ਗਿਆ। ਹੈਕਾਰੀ ਅਤੇ ਨਿੰਦਕ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀਆਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਪਿੱਠ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗਲ ਨਾਲ ਲਾ ਲਿਆ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਇਸ ਤੱਥ ਬਾਰੇ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਅਹਕਾਰੀਆ ਨਿੰਦਕਾ ਪਿਠਿ ਦੇਇ ਨਾਮਦੇਉ ਮੁਖਿ ਲਾਇਆ ॥ 
(ਆਸਾ ਮ: 8, ਪੰਨਾ 544 
ਰਾਗ ਸੂਹੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਦੇਅ ਪੀਤਿ ਲਗੀ ਹਰਿ ਸੇਤੀ ਲੋਕੁ ਡੀਪਾ ਕਹੈ ਬੁਲਾਇ ॥ 


ਖਤ੍ਰੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਿਠਿ ਦੇ ਛੋਡੇ ਹਰਿ ਨਾਮਦੇਉ ਲੀਆ ਮੁਖਿ ਲਾਇ ॥ 
ਨੂਹ ੬, ਪੰਨਾਂ 7339 


5੧੧ 59੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧ 14੦0101੧੦੧ਇ167੦€॥॥੧੦।1.੦੦॥॥ 


78 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਪੈਜ ਰੱਖਣ 
ਬਾਰੇ ਰਾਗ ਨਟ ਨਾਰਾਇਨ ਵਿਚ ਵੀ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਤੁਮਰੀ ਸੈਗਤਿ ਹਰਿ ਕੋ ਥੋ ਨ ਉਧਰਿਓ ਪ੍ਰਭ ਥੀਏ ਪਤਿਤ ਪਵਗੇ ॥ 
ਗੁਨ ਗਾਵਤ ਛੀਪਾ ਦੁਸਟਾਰਿਓ ਪ੍ਰਭਿ ਰਾਖੀ ਪੈਜ ਜਨਗੇ ॥ 
(ਨਟ ਨਾਰਾਇਨ #. 8. ਪੰਨਾ 976) 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਦੇਹੁਰਾ ਫਿਰ 
ਜਾਣ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਨਾਮਾ ਛੀਂਬਾ ਆਖੀਐ ਗੁਰਮੁਖਿ ਭਾਦ ਭਗਤਿ ਲਿਵ ਲਾਈ। 
ਥੜ੍ਹੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੇਹੁਰੈ ਉਤਮ ਜਾਤਿ ਕਰਨਿ ਵਡਿਆਈ । 
ਨਾਮਾ ਪਕੜਿ ਉਨਾਲਿਆ ਬਹਿ ਪਿਛਵਾੜੇ ਹਰਿ ਗੁਣ ਗਾਈ । 
ਭਗਤ ਵਛਲੁ ਆਖਾਦਿਦਾ ਫੇਰਿ ਦੇਹੁਰਾ ਪੈਜਿ ਰਖਾਈ । 
ਦਰਗਹ ਮਾਣੂ ਨਿਮਾਣਿਆ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਸਤਿਗੁਰ ਸਰਣਾਈ । 
ਉਤਮੁ ਪਦਵੀ ਨੀਚ ਜਾਤਿ ਚਾਰੇ ਵਰਣ ਪਏ ਪਗਿ ਆਈ । 
ਜਿਉ ਨੀਥਾਨਿ ਨੀਰੁ ਚਲਿ ਜਾਈ ॥੪॥“ (ਵਾਰ 25. ਪਉਂੜ “੭ 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾਤ ਦੇ 
ਛੀਂਬੇ ਹੇਣ ਕਰਕੇ ਖੱਤਰੀਆਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੇ ਬਾਹਰੋਂ ਪਕੜ ਕੇ ਉਠਾਲ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ 
ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਨਹੀ' ਕਰਨ ਦਿੱਤੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਠਾਕੁਰਦੁਆਰੇ ਦੇ 
ਪਿਛਲੇ ਪਾਸੇ ਬੈਠ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣ ਲੱਗੇ। ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਪੈਜ ਰੱਖਣ 
ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲ ਦੇਹੁਰੇ ਦਾ ਮੂੰਹ ਫੇਰ ਦਿੱਤਾ। ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉੱਤਮ ਪਦਵੀ ਕਰਕੇ ਚਾਰੇ ਫਰਣਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਚਰਨੀ' 
ਢਹਿ ਪਏ। ਜਿਵੇਂ ਪਾਣੀ ਨੀਵੇਂ ਵੱਲ ਨੂੰ ਵਹਿੰਦਾ ਹੈ ਉਵੇ' ਹੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਦਿਲੋਂ ਕੀਤੀ ਭਗਤੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਰਗਾਹ 
ਵਿਚ ਮਾਣ ਦਿਵਾਇਆ ਅਤੇ ਉਹ ਉੱਤਮ ਪਦਵੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ। ਅਥੌਤੀ ਨੀਵੀ' 
ਜਾਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉੱਤਮ ਪਦਵੀ ਅੱਗੇ ਬੇਅਰਥ ਹੋ ਕੇ ਰਹਿ ਗਈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਹਸਤ ਖੇਲਤ ਤੇਰੇ ਦੇਹੁਰੇ ਆਇਆ ॥ 
ਭਗਤਿ ਕਰਤ ਨਾਖ਼ਾ ਪਕਰਿ ਉਨਾਇਆ ॥੧॥ 
ਗੈਨਬੀ ਜਾਤਿ ਮੇਰੀ ਜਾਦਿਮ ਰਾਇਆ॥ 
ਗੀਪੇ ਕੇ ਜਨਮਿ ਕਾਹੇ ਕਉ ਅਆਦਿਆ ॥੧ਭਰਹਾਉਭ 
ਲੈ ਕਮਲੀ ਚਲਿਓ ਪਲਟਾਇ ॥ 
ਦੇਹੁਰੈ ਪਾਛੈ ਬੈਠਾ ਜਾਇ ॥੨॥ 
ਜਿਉ ਜਿਉ ਨਾਮਾ ਹਰਿ ਗੁਣ ਉਚਰੈ ॥ 
ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਕਉ ਦੇਹੁਰਾ ਫਿਰੈ ॥੩॥੬॥ __ ।ਫੌਰਉਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜਾ. ਪੰਨਾ /4647 


12. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲ), ਪੰਨਾ 268. 
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(2) ਛੂ ਜੁ ਦਇਆਲੁ ਕਿਪਾਲੁ ਕਹੀਅਤੁ ਹੈ' ਅਤਿਭੁਜ ਭਇਓ ਅਪਾਰਲਾ 0 
ਫੇਰਿ ਦੀਆ ਦੇਹੁਰਾ ਨਾਮੇ ਕਉ ਪੰਡੀਅਨ ਕਉ ਪਿਛਵਾਰਲਾ ॥੩॥੨॥ 
(ਮਲਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨੇ 4292- 93) 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇਹੁਰਾ ਫਿਰਨ ਦੀ ਕਲਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਸਦਕਾ ਹੋਈ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਕਈ ਤੁਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ 
“ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਿਰਪਾ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਹੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇਹੁਰਾ ਫਿਰਨ ਦੀ ਘਟਨਾ ਵੀ 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀ' ਹੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜਉ ਗੁਰਦੇਊ ਕੰਧੁ ਨਹੀ ਹਿਰੈ ॥ ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਦੇਹੁਰਾ ਫਿਰੈ ॥ 
(ਡੌਰਉਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾ 1467) 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਇਕ ਤੀਜੀ ਘਟਨਾਂ ਵੀ ਬੜੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਛੰਨ ਅਖੌਤੀ ਉੱਚੀ ਜਾਤ ਵਾਲੇ ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਵੱਲੋਂ' ਢਾਹ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ। ਗ਼ਰੀਬੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਦੁਬਾਰਾ ਛੈਨ ਬਣਾਉਣ ਤੋਂ ਵੀ ਅਸਮਰੱਥ 
ਸਨ ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਹ ਕਾਰਜ ਵੀ ਸੈਵਾਰਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਨਵੀਂ ਬਣੀ ਛੈਨ ਦੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਅਤੇ ਪੱਕਿਆਈ ਤੋਂ' ਸਾਰੇ ਲੌਕ ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋਏ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਇਕ ਗੁਆਂਢਣ ਛੈਨ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਕਾਰੀਗਰ ਦਾ ਪਤਾ 
ਪੁੱਛਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਸਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਾਰੀਗਰ 
ਭਾਵ ਬੇਢੀ ਭਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਦੇ ਹਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਥੇਚੀ ਪ੍ਰੀਤਿ ਮਜੂਰੀ ਮਾਂਰੀ ਜਉ ਕੋਊ ਛਾਨਿ ਭਵਾਵ ਹੋ ॥ 
ਲੋਗ ਕੁਟੰਬ ਸਭਹੁ ਤੇ ਤੋਰੈ ਤਉ ਆਪਨ ਥੇਢੀ ਆਵੈ ਹੋ ॥੨॥ 
(/ਸੌੰਗਨਿ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੱਲੇ 556-57) 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਰਾਮ ਨਾਮ ਦਾ ਭਜਨ ਕਾਜ਼ੀਆਂ, ਮੌਲਾਣਿਆਂ 
ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮੁਸਲਿਮ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਸ਼ਿਕਾਇਤ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਉਹ ਰਾਮ ਦੀ ਥਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਦਾ ਨਾਮ 
ਲੈਣ, ਪਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਭਾਵੇਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ 
ਰਾਮ ਖ਼ੁਦਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਪਰ ਕੋਈ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲਾ 
ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਕਰੇ, ਇਹ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਨਜ਼ੂਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਰਾਹੀਂ ਮੋਈ ਹੋਈ ਗਊ ਨੂੰ ਜਿਵਾਲਣ ਲਈ 
ਕਿਹਾ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗਊ ਨੂੰ ਜਿਊਂਦਾ ਕਰਨ 
ਸੋਬੇਧੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਅਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੱਲੋਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲ ਹਾਥੀ ਛੱਡਣ ਦੀ 
ਘਟਨਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸੁਲਤਾਨੁ ਪੂਛੈ ਸੁਨ ਬੇ ਨਾਮਾ ॥ ਦੇਖਉ ਰਾਮ ਰੁਮਾਰੇ ਕਾਮਾ ॥੧॥ 
ਨਾਮਾ ਸ਼ੁਲਤਾਨੇ ਬਾਧਿਲਾ ॥ ਦੇਖਉ ਤੇਰਾ ਹਰਿ ਬੀਨੂਲਾ ॥੧ਰਰਹਾਉਹੁ 
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ਬਿਸਮਿਲਿ ਗਊ ਦੇਹੁ ਜੀਢਾਇ॥ ਨਾਤਰੁ ਗਰਦਨਿ ਮਾਰਉ ਠਾਂਇ ॥੨॥... 
ਥਾਦਿਸਾਹੁ ਚਲਿ੍‌ਓ ਅਹੈਕਾਰਿ ॥ ਗਜ ਹਸਤੀ ਦੀਨੋ ਚਮਕਾਰਿ ॥੫ਜ 
ਰੁਦਨੁ ਕਰੈ ਨਾਮੇ ਕੀ ਮਾਇ ॥ ਛੋਡਿ ਰਾਸੁ ਕੀ ਨ ਭਜਹਿ ਖੁਦਾਇ ॥੬॥ 
ਨ ਹਉ ਤੇਰਾ ਪੂੰਗੜਾ ਨ ਤੂ ਮੇਰੀ ਮਾਇ ॥ ਪਿੰਡੁ ਪੜੈ ਤਉ ਹਰਿ ਗੁਨ ਗਾਇ ॥੭॥ 
ਕਰੈ ਗਜਿੰਦੁ ਸ਼ੈਡ ਥੀ ਚੇਟ॥ ਨਾਮਾ ਉਬਰੈ ਹਰਿ ਕੀ ਓਟ ॥੮॥... 
ਬਾਦਿਸਾਹ ਬੇਨਤੀ ਸੁਨੇਹ ॥ ਨਾਮੇ ਸਰ ਭਰਿ ਸੋਨਾ ਲੇਹੁ 8੧੦ 
ਮਾਲੁ ਲੇਉ ਤਉ ਦੇਜਕਿ ਪਰਉ ॥ ਈਨੁ ਛੋਡਿ ਦੁਨੀਆ ਕਉ ਭਰਉ ॥੧੧॥... 
ਪਾਖੰਤਣ ਥਾਜ ਬਜਾਇਲਾ ॥ ਗਰੁੜ ਚੜੇ ਗੋਬਿੰਦ ਆਇਲਾ ॥੧੫॥ 
ਅਪਨੇ ਭਗਤ ਪਰਿ ਕੀ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲ ॥ ਗਰੁੜ ਚੜੇ ਆਏ ਗੋਪਾਲ ੧੧੬॥... 
ਨਾਮਾ ਪ੍ਰਣਥੈ ਸੇਲ ਮਸੇਲ ॥ ਗਊ ਦੁਹਾਈ ਬਛਰਾ ਮੇਲਿ ॥੧੯॥ 
ਦੂਧਹਿ ਦੁਹਿ ਜਬ ਮਟੂਕੀ ਭਰੀ ॥ ਲੇ ਥਾਇਸਾਹ ਕੇ ਆਗੇ ਧਰੀ ॥੨੦॥... 
ਨਾਮੇ ਕੀ ਕੀਰਰਿ ਰਹੀ ਸੈਸਾਰਿ ॥ ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਲੇ ਉਧਰਿਆ ਪਾਰਿ ॥੨੭॥ 
ਸਗਲ ਕਲੇਸ ਨਿੰਦਕ ਭਇਆ ਖੇਦੁ ॥ ਨਾਮੇ ਨਾਰਾਇਨ ਨਾਹੀ ਭੇਦੁ ॥੨੮॥੧॥੧੦॥ 
/ਭੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨੇ 1465-667 
ਉਪਰੋਕਤ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਕੁਝ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਉਸ ਸਮੇ' ਦੇ ਥਾਦਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਹੋਈ ਵਾਰਤਾਲਾਪ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦਰਜ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸੁਲਤਾਨ ਨੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਕੜ 
ਲਿਆ ਅਤੇ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਥੇੜੀਆਂ ਵੀ ਪਾ ਦਿੱਤੀਆਂ। ਸੁਲਤਾਨ ਨੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਦੁਆਰਾ ਬੀਠਲ ਦੀ ਭਗਤੀ 'ਤੇ ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰਦਿਆਂ ਆਖਿਆ ਕਿ ਜੇਕਰ ਹਰਿ 
ਬੀਠਲ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਮੋਈ ਹੋਈ ਗਊ ਜਿਊਂਦੀ ਕਰ ਕੇ 
ਦਿਖਾਉਣ । ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁੱਸੇ 
ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਸੁਲਤਾਨ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਜਾਨੋਂ ਮਾਰਨ ਲਈ ਹਾਥੀ ਵੀ ਛੱਡਿਆ 
ਪਰ ਹਾਥੀ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਕੋਈ ਨੁਕਸਾਨ ਨਹੀਂ' ਪਹੁੰਚਾ ਸਕਿਆ। ਸੁਲਤਾਨ ਨੇ 
ਰਾਮ ਨਾਮ ਦੀ ਥਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਦਾ ਨਾਮ ਲੈਣ ਲਈ ਮਨਾਉਣ ਵਾਸਤੇ ਲਾਲਚ ਵੀ ਦਿੱਤਾ 
ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਬਰਾਥਰ ਸੋਨਾ ਤੋਲ ਕੇ ਉਹ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਲਾਲਚ ਪਿੱਛੇ ਆਪਣਾ ਦੀਨ (ਧਰਮ) ਨਾ ਛੱਡਣ ਦਾ ਦਿ ੜ੍ਹ ਇਰਾਦਾ 
ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ। ਇਸੇ ਦੌਰਾਨ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ 
ਕਿ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਮ ਛੱਡ ਕੇ ਉਹ ਖ਼ੁਦਾ ਦਾ ਨਾਮ ਕਹਿਣ ਲਈ ਮੰਨ ਜਾਣ, ਪਰ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਮਨਜੂਰ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਾਤਾ 
ਜੀ ਨੂੰ ਢੀ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਜੇ ਮਾਤਾ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਹੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇਣੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨਹੀ' ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਹ ਧਰਮ ਭੁਲਾਉਣ ਵਾਲੀ ਮਾਤਾ 
ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹਨ। ਭਗ਼ਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਏਨੀ ਤੀਬਰਤਾ ਨਾਲ ਯਾਦ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਗਰੁੜ 'ਤੇ ਸਵਾਰ ਹੋ ਕੇ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਪਾਸ ਤਾਂ ਸਭ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਹਨ। ਉਹ ਤਾਂ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਵੀ ਉਲਟਾ 
ਸਕਣ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੋਈ ਹੋਈ ਗਊ ਨੂੰ 
ਵੱਛਾ ਛੱਡ ਕੇ ਦੁੱਧ ਚੋਇਆ ਅਤੇ ਮਟਕੀ ਭਰ ਕੇ ਸੁਲਤਾਨ ਅੱਗੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਅੱਗੇ ਕਾਜ਼ੀ, ਮੌਲਾਣੇ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਭ ਝੁਕ ਗਏ। ਉਸ ਸਮੇਂ' ਦੇ ਹਿੰਦੂ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ 
ਬਣ ਗਏ। ਸਾਰੇ ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਕੀਰਤੀ ਫੈਲ ਗਈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਗਤ ਦੀ ਹੱਥ ਦੇ ਕੇ ਰੱਖਿਆ ਕੀਤੀ । ਅਖ਼ੀਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇਂ 
ਹਨ : “ਸਗਲ ਕਲੋਸ ਨਿੰਦਕ ਭਇਆ ਖੇਦੁ ॥ ਨਾਮੇ ਨਾਰਾਇਨ ਨਾਹੀ ਭੇਦੁ ॥" ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਮੁੱਖ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਗਾਇ ਮੁਈ ਜੀਵਾਲਿਓਨੁ ਨਾਮਦੇਵ ਕਾ ਛਪਰ ਛਾਇਆ। 

ਫੇਰਿ ਦੇਹੁਰਾ ਰਖਿਓਨ ਚਾਰਿ ਵਰਨ ਲੈ ਪੈਰੀ ਪਾਇਆ। 

ਭਗਤ ਜਨਾ ਦਾ ਕਰੇ ਕਰਾਇਆ।'' /ਵਾਰ /0. ਪਉਂੜਾੀ 7/ 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੀ “ਪਰਚੀ ਗੁਸਾਂਈ ਨਾਮਦੇਵ ਕੀ' ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਘਟਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਕੇਤਕ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਪ੍ਰਿਥਮ ਦੂਧੁ ਪੀਆ ਦੂਸਰ ਗਊ ਜਿਵਾਰੀਐ॥ 
ਤੀਸਰਿ ਛੰਨਿ ਖਨਾਇ ਨਾਮੇ ਠਾਕੁਰ ਵੱਸਿ ਹੈ॥੨੩੪॥“ /604. ਅ? 


(2) ਚੌਪਈ॥। ਤਬ ਲੋਗਨ ਮਹਿ ਹੂਆ ਰੂਰਾ॥ ਨਾਮਦੇਉ ਭਗਤੁ ਅਤ ਪੂਰਾ ॥ 
ਠਾਕੁਰ ਜਾ ਕੈ ਸੰਗਿ ਸਹਾਈ ॥ ਦੂਧੁ ਪੀਯ ਗਊ ਜਿਆਈ ॥ 
ਛਾਨਿ ਛਵਾਇ ਦਈ ਨਿਜ ਹਾਬਿ॥ ਦਿਹੁਰਾ ਫੇਰਯਾ ਪ੍ਰਭਿ ਸਮਰਾਥਿ ॥ 
ਜਿਨ ਕੈ ਕਾਰਜ ਆਪ ਸੂਾਰੈ। ਤਿਨਥਾ ਸਦਕਾ ਲੇਹੁ ਉਬਾਰੇ ॥੩੩੬॥” 
/614. ਉ/ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਹੋਰ ਘਟਨਾ ਬਹੁਤ ਹੀ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਅਤੇ ਸਿਧਾਂਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰਤਾਲਾਪ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਵਿਚਕਾਰ ਹੋਈ ਗੱਲਬਾਤ ਨੂੰ ਇਉ' ਅੰਕਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਮਾਇਆ ਮੋਹਿਆ ਕਹੈ ਤਿਲੋਚਨੁ ਮੀਤ ॥ 
ਕਾਹੇ ਡੀਪਹੁ ਭਾਇਲੈ ਰਾਮ ਨ ਲਾਵਹੁ ਚੀਤੁ ॥੨੧੨॥ 
13. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ. ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲਨ, ਪੰਨਾ 107 
14. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨੋਆਂ, ਪੰਨਾ 195. 
15. ਉਹਨ, ਪੰਨਾ 211. 
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ਨਾਮਾ ਕਹੈ ਤਿਲੋਚਨਾ ਖੁਖ ਤੇ ਰਾਮੁ ਸਮਾਲਿ ॥ 
ਹਾਥ ਪਾਉ ਕਰਿ ਕਾਮੁ ਸਭੁ ਚੀਤੁ ਨਿਰੈਜਨ ਨਾਲਿ ॥੨੧੩॥ 
/ਸਲਕਾ ਕਸਰ ਜੀ. ਪੰਨੋ 1375- 75) 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਵੀ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਨਾਲ ਹੀ ਸੰਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਜੁਲਾਹੇ ਵਜੋਂ ਕਿਰਤ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੇਖ ਕੋ ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਤਾਂ ਮਾਇਆ ਨੇ ਮੋਹੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ 
ਆਪਣਾ ਚਿੱਤ ਨਹੀਂ ਲਾਉਂਦੇ । ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਇਤਰਾਜ਼ ਦਾ ਉੱਤਰ 
ਢਿੰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੱਥਾਂ-ਪੈਰਾਂ ਨਾਲ ਕਿਰਤ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਆਪਣਾ ਚਿੱਤ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਲਾ ਕੇ ਰੱਖਣਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਅਤੇ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਹੀ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਰਾਗ ਰਾਮਕਲੀ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ ਇਸ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਦਾ ਤਰੀਕਾ ਸੈਸਾਰਕ 
ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਵਿੱਚੋਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਕਹਸ ਨਾਮਦੇਉ ਸੁਨਹੁ ਤਿਲੋਚਨ ਬਾਲਕੁ ਪਾਲਨ ਪਉਢੀਅਲੇ ॥ 
ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਥਾਜ ਬਿ੍‌ਰ੍ਧੀ ਚੀਤੁ ਸੁ ਬਾਰਿਕ ਰਾਖੀਅਲੇ ॥ 
।ਭਾਮਕਲਾਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 972) 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਅਤੇ ਹੋਈ 
ਗੱਲਬਾਤ ਦਾ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਮਨਮੋਹਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਦਰਸਨੁ ਦੇਖਣ ਨਾਮਦੇਵ ਭਲਕੇ ਉਠਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨੁ ਆਵੈ । 
ਭਗਤਿ ਕਰਨ ਮਿਲਿ ਦੁਇ ਜਣੇ ਨਾਮਦੇਉ ਹਰਿ ਚਲਿਰੁ ਸੁਣਾਵੈ । 
ਮੇਰੀ ਭੀ ਕਰਿ ਬੇਨਤੀ ਦਰਸਨੁ ਦੇਖਾਂ ਜੇ ਤਿਸ ਭਾਵੈ । 
ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨੇ ਪੁਛਿਓਸੁ ਦਰਸਨੁ ਕਿਵੈ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਪਾਵੈ ! 
ਹਸਿਥੈ ਠਾਕੁਰ ਬੋਲਿਆ ਨਾਮਦੇਉ ਨੌ ਕਹਿ ਸਮਝਾਬੈ । 
ਹਥਿ ਨ ਆਵੈ ਭੇਟੁ ਸੇ ਤੁਸਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਮੈ ਮੁਹਿ ਲਾਵੈ । 
ਹਉ ਅਧੀਨ ਹਾਂ ਭਗਤ ਦੇ ਪਹੁੰਚਿ ਨ ਹੈਘਾਂ ਭਗਤੀ ਦਾਵੈ । 
ਹੋਇ ਵਿਚੋਲਾ ਆਣਿ ਮਿਲਾਵੈ ॥੧੨॥% /ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 124 


ਇਥੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾ ਦੇਣ ਲਈ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅੱਗੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਉੱਤਰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਵਿਚੋਲੇ ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਨੂੰ 
ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਸਕਣ ਦਾ ਇਕੋ-ਇਕ ਸਾਧਨ 
ਹੈ। ਇਹੀ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ। 


16. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਨ?, ਪੰਨਾ 108. 
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ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਹੱਦਾਂ ਸਾਹਿਤ ਕੰਸ਼ 
(ਪੰਨਾ 224) ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਦਰਜ ਹਨ : “ਆਪ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ 
ਤੇ ਗਿਆਨਦੇਵ ਦਾ ਗੁਰੂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ।” ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਰਸਾਈ ਗਈ 
ਗੱਲਬਾਤ ਵਿਚ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਮੀਤ (ਮਿੱਤਰ) ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਥੇ 
ਸਿੱਖਿਆ ਚੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖਤ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪਾਸ 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਤਾਂ ਸੁਤੇ- 
ਸਿੱਧ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਕਿਸੇ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਵੀ ਭਰਾਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਤਾਂ ਸੈਤ ਵਿਸ਼ੋਭਾ 
ਖੇਚਰ ਸਨ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਡੀਬਾ ਕਥੀਰੁ ਜ਼ੋਲਾਹਾ ਪੂਰੇ ਗੁਰ ਤੇ ਗਤਿ ਪਾਈ ॥ 
ਬ੍ਰਮ ਕੇ ਥੇਤੇ ਸਥਦੁ ਪਛਾਣਹਿ ਹਉਮੈ ਜਾਤਿ ਗਵਾਈ ॥ 
ਸੁਰਿ ਨਰ ਤਿਨ ਕੀ ਬਾਣੀ ਗਾਵਹਿ ਕੋਇ ਨ ਮੇਟੈ ਭਾਈ ॥ 
(/ਸਗਰਾਗ ਮ! ਡ, ਪੰਨਾ 67) 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ-ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਅਨਮੋਲ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਇਸ ਗੱਲ 
ਦੀ ਬ਼ਾਹਦੀ ਖ਼ੁਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੈ : 
ਗੋਵਿੰਦ ਗੋਬਿੰਦ ਗੋਢਿੰਦ ਸੰਗਿ ਨਾਮਦੇਉ ਮਨੁ ਲੀਣਾ ੧ 
ਆਚ ਦਾਮ ਥੋ ਡੀਪਰੋ ਹੋਇਓ ਲਾਬੀਣਾ ॥੧॥੪ਹਾਉ॥ 
(ਆਸਾ # ੫, ਪੰਨਾਂ 487) 
ਰਾਗ ਸਾਰਗ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਭਲੋ, ਊਤਮ, ਉਚ ਤੇ ਊਚ ਅਤੇ ਸਮਦਰਸੀ ਕਹਿ ਕੇ ਵਭਡਿਆਇਆ 
ਹੈ: 
ਭਲੋ ਕਬੀਰੁ ਦਾਸੁ ਦਾਸਨ ਕੋ ਊਤਮੁ ਸੈਨ ਜਨੁ ਨਾਈ ॥ 
ਊਚ ਤੇ ਊਚ ਨਾਮਦੇਉ ਸਮਦਰਸੀ ਰਵਿਦਾਸ ਠਾਕੁਰ ਬਣਿ ਆਈ ॥ 


(ਸਾਰਗ %` ੫. ਪੰਨਾ /2077 


ਰਾਗ ਬਸੈਤ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
17 ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਦੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 159. 
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ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋਏ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੇ ਰੰਗ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਈ ਹੈ : 
ਨਾਮਦੇਵ ਹਰਿ ਜੀਉ ਬਸਹਿ ਸੈਗਿ ॥ /ਬਸੰਤ ਮੇ ੫. ਪੰਨਾਂ 11927 


ਸਾਧ-ਸੰਗਤ ਰਾਹੀ' ਸਾਰੇ ਵਰਨਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਗਿਣਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਜੈਦੇਉ ਕੈਥੀਰੁ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਅਉਜਾਤਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਚਮਿਆਰੁ ਚਮਈਆ ॥ 
ਜੋ ਜੋ ਮਿਲੈ ਸਾਧੂ ਜਨ ਸੈਗਤਿ ਧਨੁ ਧੰਨਾ ਜਟੁ ਕੋਣ ਮਿਲਿਆ ਹਰਿ ਦਾਈਆ ॥ 
/ਓਲਾਵਲ #: 9, ਪੰਨਾ 9757 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 'ਤੇ ਹੋਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅਪਾਰ 
ਕਿਰਪਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਉਂ' ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਜੈਦੇਉ ਨਾਮਾ ਥਿਪ ਸੁਦਾਮਾ ਤਿਨ ਕਉ ਕ੍ਰਿਪਾ ਭਈ ਹੈ ਅਪਾਰ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਤੁਮ ਸੈਮ੍ਰਥ ਦਾਤੇ ਚਾਰਿ ਪਦਾਰਥ ਦੇਤ ਨ ਬਾਰ ॥ 
/ਸ਼ਲਾਵਲੁ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 656) 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 
ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਅਦਬ-ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਮਾਨਤਾ ਦਿੰਦੇ ਸਨ : 
ਚੂਢਤ ਡੋਲਹਿ ਅੰਧ ਗਤਿ ਅਜ਼ੁ ਚੀਨਤ ਨਾਹੀ ਸਤ ॥ 
ਕਹਿ ਨਾਮਾ ਕਿਉ ਪਾਈਐ ਬਿਨੁ ਭਗਤਹੁ ਭਗਵੇਤੁ ॥੨੪੧॥ 
(ਸਲੱਡ ਕਲਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 4777) 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਰਾਗ ਮਲਾਰ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਾ ਕੈ ਭਾਗਥਤੁ ਲੇਖੀਐ ਅਵਰੁ ਨਹੀ ਪੇਖੀਐ ਤਾਸ ਕੀ ਜਾਤਿ ਆਛੋਪ ਛੀਪਾ ॥ 
ਬਿਆਸ ਮਹਿ ਲੇਖੀਐ ਸਨਥਕ ਮਹਿ ਪੇਖੀਐ ਨਾਮ ਕੀ ਨਾਮਨਾ ਸਪਤ ਦੀਪਾ ॥ 
ਮਲਾਰ ਗਵਿਟਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 42937 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਦੀ ਇਹ ਵਡਿਆਈ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਘਰ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਗਾਈ ਅਤੇ ਲਿਖੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਿਫ਼ਤਿ- 
ਸਾਲਾਹ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਿਹਾ। ਭਾਵੇਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਅਖੋਤੀ ਜਾਤ 
ਛੀਂਬਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਅਛੂਤ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਸੱਤ ਦੀਪਾਂ 
ਵਿਚ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ। ਬਿਆਸ ਜੀ ਅਤੇ ਸਨਕ ਜੀ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਖੰਡਾਂ-ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
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ਫੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਸਵੱਦੀਆਂ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਹੇਠਾਂ ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਉਹ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ 
ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ : 
(1) ਗੁਣ ਗਾਵੈ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤੁ ਜੈਦੇਵ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ॥ 
ਨਾਮਾ ਭਗਰੁ ਕਥੀਜ਼ੂ ਸਦਾ ਗਾਵਹਿ ਸਮ ਲੋਚਨ 
,ਨਵਈਏ ਮਹਲੰ ਪਹਿਲੇ ਲੇ. ਡਟ ਕਲਸ਼ਹਾਰ ਸੀ. ਪਨ 1 3601 
(2) ਜਿ ਮਤਿ ਗਹੀ ਜੈਦੇਵਿ ਜਿ ਮਤਿ ਨਾਮੈ ਸੈਮਾਣੀ ॥ 
ਜਿ ਮਤਿ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਚਿਤਿ ਭਗਤ ਕੰਝੀਰਹਿ ਜਾਣੀ ॥ 
(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਤੀਜ ਕੰ. ਡੱਟ ਸਾਲਪ ਜੀ. ਪੰਨਾ 13947 
(3) ਨਾਰਦੁ ਧਰ ਪ੍ਰਹਲਾਦੂ ਸ਼ੁਦਾਮਾ ਪੁਝ ਭਗਤ ਹਰਿ ਕੇ ਜੁ ਗਣੈ ॥ 
ਅੰਬਰੀਕੁ ਜਯਦੇਵ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨਾਮਾ ਅਚਰੁ ਕਬੀਰੁ ਭਟੈ ॥ 
(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਂ ਕੰ. ਡੱਟ ਭਲ ਜੀ, ਪੰਨਾ 14054 


(4) ਉਧਉ ਅਕੂਰ਼ ਤਿਲੋਂਚਨੁ ਨਾਮਾ ਕਲਿ ਕਬੀਰ ਕਿਲਵਿਖ ਹਰਿਆ ॥ 
(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਤੀਜੇ ਕੰ. ਡੱਟ ਕਲਸਹਾਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1 393) 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਇਨ ਕਰਨ, ਸਮਲੋਚਨ ਹੋ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨ, ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਮਤਿ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ, ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਆਪਣੋ-ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਗੱਲ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ-ਗੁਰੂ ਦਾ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਜਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਸਾਂਝੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ 
ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਜ਼ਿਕਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਵੀ 
ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। ਫ਼ਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਕਥਨ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਨਾਲ ਸੋਬੰਧ ਰੱਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਕਲਜੁਗ ਨਾਮਾ ਭਗਤੁ ਹੋਇ ਵੇਰਿ ਦੇਹੁਰਾ ਗਾਇ ਜਿਵਾਈ।“ 
(ਵਾਰ 12. ਪਉੜ) 757 
(2) ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਜੁਲਾਹੜਾ ਨਾਮਾ ਛੀਂਬਾ ਹਚਿ ਗੁਣ ਗਾਈ । 
(ਵਾਰ 25, ਪਉੜੀ 5) 
(3) ਜਨਕਾਇਕ ਜੈਦੇਉ ਜਗਿ ਬਾਲਮੀਕੁ ਸਤਿਸੋਗ ਤਰਾਏ । 
ਚੇਣਿ ਤਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਧੈਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ । 


16 ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲਨ ਪੰਨਾ 136. 
19 ਉਠੀ ਪੰਨਾ 269. 
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ਭਗਤੁ ਕਬੀਰ ਵਖਾਣੀਐ ਜਨ ਰਥਿਦਾਸ਼ ਬਿਦਰ ਗੁਰੁ ਭਾਏ। 
ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਸਨਾਤਿ ਵਿਚਿ ਗੁਰਮੁਖਿ ਚਰਣ ਕਵਲ ਚਿਤੁ ਲਾਏ । 
ਹਉਮੈ ਮਾਰੀ ਪ੍ਰਗਟੀ ਆਏ ॥੧੫॥” (ਫਾਰ 23, ਪਓਤਾਂ 157 


ਭਾਵ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਚਰਣ ਕੌਵਲਾਂ ਵਿਚ 
ਚਿੱਤ ਲਾਉਣਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੇਂ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨਾ 
ਹੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਅਸਲ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਸੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਵਾਂਗ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਹੋਣ ਦਾ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਮੁੱਖ ਪੱਖ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਪੱਖ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ 
ਚਮਤਕਾਰੀ ਅਰਥਾਤ ਕਰਾਮਾਤੀ ਅੰਸ਼ ਸੀ। ਉਹ ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਨਹੀਂ ਸਨ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਨਾਕੁਰ ਨੂੰ ਦੁੱਧ ਪਿਆਣ, ਦੇਹੁਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲ ਘੁੰਮ ਜਾਣ , 
ਸੋਈ ਹੋਈ ਗਾਊ ਨੂੰ ਜੀਂਦਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਛੰਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲੋਂ ਖ਼ੁਦ ਆ 
ਕੇ ਬਣਾਏ ਜਾਣ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਾਮਾਤੀ ਰੂਪ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਦੱਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਸੱਚੀ ਸ਼ਰਧਾ, ਅਟੱਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਅਤੇ ਡੂੰਘੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਸੀ। ਉਹ ਇਕ ਰੂਹਾਨੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲੋਂ ਵਰੋਸਾਈ 
ਗਈ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੱਥ ਦੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ । 

ਦੂਜਾ ਪੱਖ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਧਾਰਨ ਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ 
ਵਜੋਂ ਵਿਚਰਨਾ । ਕਿਰਤ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਸਦਕਾ ਉਹ ਘਰ ਆਏ ਮਹਿਮਾਨਾਂ ਅਤੇ 
ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਾਧੂਆਂ ਸੋਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 
ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਜਾਚ ਦੱਸੀ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਕਿਰਤ ਕਰਦਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਕਰ ਸਕਣ ਦੇ ਯੋਗ ਅਤੇ ਸਮਰੱਥ ਹੈ। ਕਿਰਤ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਧਾਰਮਿਕ ਜੀਵਨ 
ਦੀਆਂ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਨਹੀ' ਹਨ ਸਗੇ' ਸਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਲਈ ਇਹ ਸਹਾਇਕ 
ਸਾਧਨ ਹਨ। 

ਤੀਜਾ ਪੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਗਿਆਨ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ 
ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਮਹਾਂ-ਗਿਆਨੀ ਭਗਤ ਸਨ। ਸੀ੍‌ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ 
ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਡੂੰਘੀ ਸਮਝ ਸੀ, ਜੀਵਨ ਦਾ ਗਹਿਰਾ ਤਜਰਬਾ ਸੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਆਪ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਮਰਾਠੀ 
ਭਾਸ਼ਾ 'ਤੇ ਪੂਰੀ ਪਕੜ ਸੀ। “ਨਾਮਦੇਵ ਗਾਥਾ” ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਅਭੌਗ 
(ਪਦੇ) ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਜੋ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ 61 ਬਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਇਹ 


20. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲ? ਪੰਨਾ 250. 


5੧੧ 59੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧) 14੦01011੦੧ਇ167੦€ਕ।੧੦।1.੦੦॥॥ 


ਭਗਤਾ ਨਾਮਦੋਵ ਜੀ- ਜੰਫਨ ਅਤੇ ਬਾਟ? 87 


ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਸੈਤ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਹਨ ਪਰ ਕਈ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਰੋਗ 
ਵੀ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂ-ਕਤੇਥਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ 
ਦਾ ਪੂਰਾ ਗਿਆਨ ਸੀ। ਇਸ ਗਿਆਨ ਦੀ ਝਲਕ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਤੋਂ' ਬੜੇ ਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ। 
ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਢੀ ਕੀਤੀ ਹੋਈ 
ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਜਾਣਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਨ੍ਹਾਂ 'ਤੇ ਅਪਾਰ ਕਿਰਪਾ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਾਰਸ਼ ਵਿਚ 
ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ 
ਇਕ ਅਨਮੋਲ ਮੋਤੀ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਦੀ ਨਿਆਈ' ਜਾਣ 
ਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਕੀਤਾ। 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਇਕਾਹਠ ਸ਼ਬਦ 
ਅਠਾਰਾਂ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ 
ਸਾਨੂੰ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿਚਾਰਨ-ਹਿੱਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ : 

(ਉ) ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਬਾਰੇ 

(ਅ) ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ 

(੬) ਨੈਤਿਕ ਕਦਰਾਂ-ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 

(ਸ) ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ ਸਰੋਕਾਰ 


/ਓੰ/ ਪਰਮਾਤਮਾ ਈਂ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਬਾਰੇ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਨਾਮ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤਦੇ ਹਨ ਪਰ ਇਹ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਨਾਮ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਹਸਤੀ ਦੇ ਹੀ ਹਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿਚ ਹੋਰ ਕੋਈ ਦੂਜੀ ਹਸਤੀ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ । ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸਤਿਗੁਰੁ ਮਿਲੈ ਤ ਸਹਸਾ ਜਾਈ ॥ 
ਕਿਸ਼ ਹਉ ਪੂਜਉ ਦੂਜਾ ਨਦਰਿ ਨ ਆਈ ॥੩੧ 
/ਲੂਜਗੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 525) 


ਇੱਕੋ-ਇਕ ਹਸਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦਿਆਂ 
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68 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤਾ ਸ਼ਾਹੇਬਾਨ 


ਪੂਰੀ ਖੁੱਲ੍ਹ ਲੈ ਕੇ ਪ੍ਚੱਲਤ ਨਾਮ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ 
ਦਾ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਜਾਂ ਵਿਤਕਰਾ ਲੇਸ-ਮਾਤਰ ਵੀ ਭਗਤ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਇਸ ਤੱਥ ਦੀ ਸ਼ਾਹਦੀ ਭਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੇ 
ਲਈ ਕਗੀਮ, ਰਹੀਮ, ਅਲਾਹ, ਗੋਪਾਲ, ਗੋਸਾਈ, ਪ੍ਰਭ, ਬੀਠਲ, ਗੋਬਿੰਦ, ਸਿਆਮ, 
ਰਾਮ ਅਤੇ ਨਾਰਾਇਨੁ ਨਾਮ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਨਾਮ ਹਨ। 
ਕੋਈ ਵੀ ਨਾਮ ਵੱਡਾ ਜਾਂ ਛੋਟਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਥਗੀਮਾਂ ਰਹੀਮਾਂ ਅਲਾਹ ਤੂ ਗਨੀ ॥ ਹਾਜਰਾ ਹਜੂਰਿ ਦਰਿ ਪੇਸਿ ਤੂੰ ਮਨੀ ॥ 
/ਤਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 7227 
(2) ਬੇਧੀਅਲੇ ਗੋਪਾਲ ਗ੍ਰੀਸਾਈ ॥ ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੁ ਰਵਿਆ ਸਰਥੇ ਠਾਈ ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾ 13507 
(3) ਈਡੈ ਬੀਨਲੁ ਊਂਭੈ ਬੀਠਲੁ ਬੀਠਲ ਬਿਨੁ ਸੈਸਾਰੁ ਨਹੀ ॥ 
ਥਾਨ ਥਨੰਤਰਿ ਨਾਮਾ ਪ੍ਰਣਵੈ ਪੂਰਿ ਰਹਿਓ ਤੂੰ ਸਰਬ ਮਹੀ ॥ 
(ਆਸਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 485, 
(4) ਸੈਤਾਂ ਮਧੇ ਗੋਥਿੰਦੁ ਆਡੈ ਗੋਕਲ ਮਧੇ ਸਿਆਮ ਗੀ ॥ 
ਨਾਮੈ ਮਧੇ ਰਾਮੁ ਆਛੈ ਰਾਮ ਸਿਆਮ ਗੋਬਿੰਦ ਥੀ ॥ 
/ਟੈੱਡੀ ਨਾਮਦੇਵਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 718) 


(5) ਏਕੁ ਭਗਰੁ ਮੇਰੇ ਹਿਰਦੇ ਬਸੈ॥ ਨਾਮੇ ਦੇਖਿ ਨਰਾਇਨੁ ਹਸੈ ॥ 
(ਡੌਰਉਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜ, ਪੰਨਾਂ 4763) 
ਇਸ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਰਤਾ-ਧਰਤਾ, ਮਾਲਕ ਅਤੇ ਪਾਲਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਹਾਜ਼ਰਾ ਹਜ਼ੂਰ ਹੈ, ਸਾਰੀਆਂ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਵੱਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕੋਈ 
ਵੀ ਕਣ ਜਾਂ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋ' ਬਿਨਾਂ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਏਨਾ ਨੌੜੇ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਹ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਰਹਿਮਤਾਂ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਮਲਾਰ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਬਾਖ਼ੂਬੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਰਭ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਵਨ ਪੰਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ : 

ਸੇਵੀਲੇ ਗੋਪਾਲ ਰਾਦਿ ਅਕੁਲ ਨਿਰਜਨ ॥ 

ਭਗਤਿ ਦਾਨੁ ਦੀਸੈ ਜਾਚਹਿ ਸੈਤ ਜਨ ੧ _,ਮਲਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜ. ਪੱਨਾ 292) 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਕੁਲ ਹੈ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਜਾਤ ਜਾਂ ਕੁਲ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ 
ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ' ਰਹਿਤ ਹੈ। ਉਹ ਨਿਰੋਜਨ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ 
ਉਹ ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਰਲੇਪ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਤ-ਜਨ ਉਸ ਤੋ' ਹੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਦਾਨ ਮੰਗਦੇ ਹਨ। ਉਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਬੇਅੰਤ ਅਤੇ ਅਥਾਹ ਹੈ ਫਿਰ ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 'ਜਾਂ ਚੈ ਘਰਿ” 
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ਡਗਤਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੈ. ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣਾ 89 


ਕਹਿ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖਿਆ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਮੌਜੂਦ ਹੈ : 
ਬੈਕੁੰਠ, ਸੱਤੇ ਲੋਕ, ਲਛਮੀ, ਚੰਦ, ਸੂਰਜ, ਕਾਲ (ਸਮਾਂ), ਬ੍ਰਹਮਾ, ਸ਼ਿਵ ਜੀ, 
ਚਿਤ੍ਗੁਪਤ, ਯਮਰਾਜ, ਗਣ, ਰੀਧਰਬ, ਰਿਸ਼ੀ, ਸ਼ਾਸਤ੍, ਪਵਣ, ਮਾਇਆ, ਧਰਤੀ, 
ਤਿੰਨੇ ਭਵਨ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ, ਕੱਛ ਅਵਤਾਰ, ਸ਼ੇਸ਼ਨਾਗ, ਬਨਸਪਤੀ, ਬੱਦਲ, ਗੈਗਾ, ਸੱਤੇ 
ਬੁੱਧ ਆਦਿ। ਵਰ 
ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਗਿਣ ਕੇ ਅਖ਼ੀਰਲੀਆਂ 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਏਤੇ ਜੀਅ ਜਾਂ ਚੈ ਹਰਿ ਘਰੀ ॥ ਸਰਥ ਬਿਆਪਿਥ ਅੰਤਰ ਹਰੀ ॥ 
ਪ੍ਣਵੈ ਨਾਮਦੇਉ ਤਾਂ ਚੀ ਆਣਿ ॥ ਸਗਲ ਭਗਤ ਜਾ ਚੈ ਨੀਸਾਣਿ ॥ 
ਮਲਾਰ ਨਾਮਏਵ' ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 2292) 
ਇਹ ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਅੱਗੇ ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਗੂਣੇ ਅਤੇ 
ਨਿਮਾਣੇ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਉਸ ਦੇ ਪਾਣੀਹਾਰ ਹਨ ਭਾਵ ਉਸ ਦਾ ਪਾਣੀ ਫ਼ਰਨ 
ਵਾਲੇ ਹਨ। ਚੰਦਰਮਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਉਸ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਛੋਟੇ-ਛੋਟੇ ਦੀਵੇ ਹਨ। ਕਾਲ 
ਵਿਚਾਰਾ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਅੱਗੋ ਕੁੱਝ ਵੀ ਨਹੀਂ'। ਬ੍ਰਹਮਾ, ਸ਼ਿਵ ਜੀ, 
ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਸਭ ਉਸਦੇ ਨੌਕਰ-ਚਾਕਰ ਹਨ। ਹਵਾ ਉਸ ਦੇ ਘਰ 'ਤੇ ਝੁੱਲਣ ਵਾਲਾ ਚਵਰ 
ਹੈ। ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਡੇ ਲਈ ਜੋ ਮਹਾਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਸ਼ੇਸ਼ਨਾਗ, ਯਮਰਾਜ 
ਅਤੇ ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਸਮੁੰਦਰ ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਦੇ ਅੱਗੇ ਇਹ ਸਭ ਉਸਦੇ 
ਸੇਵਾਦਾਰ ਜਾਂ ਚੋਬਦਾਰ ਹੀ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਐਸੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਓਟ-ਆਸਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲ ਜਾਵੇ ਜਿਸ ਦੇ ਆਸਰੇ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ 
ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਟਿਕੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ' ਹੋਵੇ ? 
ਕਿਉਂਕਿ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਸਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਵੇਗਾ ਤਾਂ 
ਹੀ ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਮੰਨ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਐਸੇ ਰਾਮ ਰਾਇ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ॥ ਜੈਸੇ ਦਰਪਨ ਮਾਹਿ ਬਚਨ ਪਰਵਾਨੀ ॥... 
ਪਾਨੀ ਮਾਹ ਦੇਖੁ ਖ਼ੁਝੁ ਜੈਸਾ ॥ ਨਾਮੇ ਕੋ ਸੁਆਮੀ ਬੀਠਲੁ ਐਸਾ ॥ 
।ਭਾਨੜਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜਨ, ਪੰਨਾ 43167 
ਜਿਵੇਂ' ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ ਦਾ ਅਕਸ ਵੇਖ ਲਈਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਵੇ' 
ਪਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਆਪਣੇ ਮੂੰਹ ਦਾ ਅਕਸ ਦੇਖ ਸਕੀਦਾ ਹੈ, ਉਵੇ' ਹੀ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵਿਆਪਕ ਦੇਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਅਸੀ ਆਪਣੀ ਕਾਇਆ ਅਤੇ 
ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਦੇਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । 
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ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਤਾਂ ਇਥੇ ਤਕ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਜਿੱਧਰ ਵੀ ਦੇਖਦੇ 
ਹਨ, ਉਧਰ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਰਾਗ ਆਸਾ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਏਕ ਅਨੇਕ ਬਿਆਪਕ ਪੂਰਕ ਜਤ ਦੇਖਉ ਤਤ ਸੋਈ ॥ 
ਮਾਇਆ ਚਿਤ੍ਰ ਬਚਿਤ੍ਰ ਬਿਮੋਹਿਤ ਬਿਰਲਾ ਬੂਝੈ ਕੋਈ ॥੧॥ 
ਸਭੁ ਗੋਢਿੰਦੁ ਹੈ ਸਭੁ ਗੋਬਿੰਦ ਹੈ ਗੋਬਿੰਦ ਬਿਨ ਨਹੀ ਕੋਈ ॥ 
ਸੁਰ ਏਕੁ ਮੱਣਿ ਸਤ ਸਹੰਸ ਜੈਸੇ ਓਤਿ ਪੋਤਿ ਪ੍ਰਭੁ ਸੋਈ ॥੧ਭਰਹਾਉਭ 
ਜਲ ਤਰੈਗ ਅਰੁ ਫੇਨ ਬੁਦਬੁਦਾ ਜਲ ਤੇ ਭਿੰਨ ਨ ਹੋਈ ॥ 
ਇਹੁ ਪਰਪੰਚੁ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਕੀ ਲੀਲਾ ਬਿਚਰਤ ਆਨ ਨ ਹੋਈ ॥੨੩ 
(ਆਸਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 4857 
ਹਰ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਧਾਗੇ ਵਿਚ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਮਣਕੇ ਪਰੋਏ ਹੋਣ । ਤਾਣੇ-ਪੇਟੇ ਵਾਂਗ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਥੁਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਾਣੀ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ, ਪਾਣੀ ਦੀ 
ਝੱਗ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਦੇ ਬੁਲਬੁਲੇ ਪਾਣੀ ਦਾ ਹੀ ਹਿੱਸਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਇਵੇਂ ਹੀ ਅਨੇਕਾਂ 
ਵਸਤਾਂ ਅਤੇ ਅਨੇਕ ਜੀਵ-ਜੌਤਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਸੋਮਾ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਜਗਤ-ਤਮਾਸ਼ਾ ਇਸ ਤਮਾਸ਼ੇ ਨੂੰ ਰਚਣ ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਵੱਖ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਇਸ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਸਾਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਜਾ 
ਕੇ ਦੇਖਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ'। ਜਿੱਧਰ ਮਰਜ਼ੀ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰੇ, ਸਭ ਪਾਸੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ 
ਹੀ ਵਿਆਪ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਜਾਂ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਕਰਨ ਦੀ ਜਾਂ 
ਇਸ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਦਲੀਲਾਂ ਦੇਣ ਦੀ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਹੱਥ ਕੰਗਣ 
ਨੂੰ ਆਰਸੀ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ? ਜੋ ਹਸਤੀ ਸਵੈ-ਸਿੱਧ ਅਤੇ ਸਵੈ-ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਤਾਂ 
ਦੇਖ ਕੇ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਬਣਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਹੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਬ ਦੇਖਾ ਤਥ ਗਾਵਾ ॥ ਤਉ ਜਨ ਧੀਰਜੁ ਪਾਵਾ ॥... 
ਨੇਰੈ ਨਾਹੀ ਦੂਰਿ ॥ ਨਿਜ ਆਤਖ਼ੈ ਰਹਿਆ ਭਰਪੂਰਿ ॥ 
/ਸੋਗਨਿ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪਨ 56577 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਸੰਬਧੀ ਬਹਿਸ- 
ਮੁਥਾਹਿਸੇ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਗੇ' ਹਨ। ਕੋਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਕੋਈ ਨੇੜੇ । ਕੋਈ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦਲੀਲਾਂ ਦਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਬਹਿਸਾਂ 
ਕਰੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਰੇ ਦੂਰ-ਨੇੜੇ ਦੀ ਬਹਿਸ 
ਇੰਜ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕੋਈ ਕਹੇ ਕਿ ਮੱਛੀ ਪਾਣੀ 'ਚੋਂ ਨਿਕਲ ਕੋ ਖਜ਼ੂਰ 'ਤੇ ਜਾ ਚੜ੍ਹੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਹੋਣੀ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ 
ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਨ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਕਰਨਾ ਵੀ ਅਸੋਭਵ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬੱਸ ਉਹ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹਾਜ਼ਰ-ਨਾਜ਼ਰ 
ਜਾਣਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹਿਸ ਜਾਂ ਦਲੀਲਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
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ਦਾ ਟੋਡੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ ਦਾ ਬਿਆਨ ਹੈ : 
ਕੋਈ ਬੋਲੈ ਨਿਰਵਾ ਕੋਈ ਬੋਲੈ ਦੂਰਿ ॥ ਜਲ ਕੀ ਮਾਛੁਲੀ ਚਰੈ ਖਜੂਰਿ ॥੧੪ 
ਕਾਂਇ ਰੇ ਬਥਬਾਦੂ ਲਾਇਓ ॥ ਜਿਨਿ ਹਰਿ ਪਾਇਓ ਤਿਨਹਿ ਛਪਾਇਓ ॥੧॥ਰਹਾਉ ॥ 
ਪੰਡਿਤੁ ਹੋਇ ਕੈ ਬੇਦੁ ਥਖਾਨੈ ॥ ਮੂਰਖ ਨਾਮਦੇਉ ਰਾਮਹਿ ਜਾਨੈ ॥੨੪੧॥ 
/ਟੱਡੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 718) 
ਪਰਮਾਤਮਾ 'ਨਿਜ ਆਤਮੈ ਰਹਿਆ ਭਰਪੂਰਿ' ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਨੇੜੇ ਹੈ, 
ਦੂਰ ਨਹੀ' ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਖੇਤਰ ਦੀ ਇਕ ਸੱਚਾਈ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਇਸ ਬਾਰੇ ਰੋਲਾ ਨਹੀ' ਪਾਉਂਦਾ 
ਜਾਂ ਇਉਂ ਕਹੀਏ ਕਿ ਉਹ ਰੌਲਾ ਪਾ ਹੀ ਨਹੀ ਸਕਦਾ। ਉਸ ਦੀ ਹਾਲਤ ਗੂੰਗੇ 
ਦੇ ਗੁੜ ਖਾਣ ਵਾਂਗ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਖ ਰਹੇ 
ਹਨ “ਜਿਨਿ ਹਰਿ ਪਾਇਓ ਤਿਨਹਿ ਛਪਾਇਓ”। ਜਿਵੇ ਕੋਈ ਗਿਆਨ ਦਾ ਰੌਲਾ 
ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਗਿਆਨ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਬਹਿਸਾਂ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸਨੂੰ ਲੋਕੀਂ ਅੰਦਰੋ' 
ਖੋਖਲਾ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਪਰ ਭੋਲੇ-ਭਾਲੇ ਅਤੇ ਉੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਜੀਵਨ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਲੌਕਾਂ 
ਵਿਚ ਬਹਿਸਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪੰਡਿਤਾਂ ਜਾਂ ਗਿਆਨੀਆਂ ਨਾਲੋਂ' ਵੱਧ ਕਦਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ ਵੀ ਭੋਲੇ-ਭਾਲੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਹੀ 
ਪਰਵਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਵਰਤੇ ਗਏ 'ਮੂਰਖ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ 
ਵੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਭੋਲੇ-ਭਾਲੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਤ' ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਚਾਤਰ 
“ਪੰਡਿਤ' ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਵੱਧ ਚੰਗਾ ਹੈ। 
(/%/ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭਗਤਨ? ਦਾ ਮਾਰਗ 
ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਲੋਕ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰਨ ਨੂੰ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਸਮਝ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ ਹੀ 
ਸਰਵੋਤਮ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਤੁੱਲ ਕੋਈ ਹੋਰ ਵੱਡੇ ਤੋਂ' 
ਵੱਡਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੱਡ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅਸੁਸੇਧ ਜਗਨੇ ॥ ਕੁਲਾ ਪੁਰਖ ਦਾਨੇ ॥ ਪ੍ਰਾਗ ਇਸਨਾਨੇ ॥੧॥ 
ਤਉ ਨ ਪੁਜਹਿ ਰਰਿ ਕੀਰਤਿ ਨਾਮਾ॥ 
ਅਪੁਨੇ ਰਾਮਹਿ ਭਜੁ ਰੇ ਮਨ ਆਲਸੀਆਂ ॥੧ਭਰਹਾਉ॥... 
ਸਿਮਚਿ ਸਿਮਰਿ ਗੀਵਿੰਦੇ ॥ ਭਜੁ ਨਾਮਾ ਤਰਸਿ ਭਚ ਸਿੰਧ ॥ 
(ਗੱਡ ਨਾਮਦੇਵ ਨੰ. ਪੰਨਾ 9737 
ਜੇਕਰ ਕੋਈ ਅਸਮੇਧ ਯੱਗ ਕਰੇ, ਆਪਣੇ ਬਰਾਬਰ ਤੋਲ ਕੇ ਸੋਨਾ ਦਾਨ ਕਰੇ, 
ਪ੍ਰਾਗ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰੇ, ਫੇਰ ਵੀ ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਇਹ ਸਾਰੇ ਯਤਨ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਨਹੀਂ ਪਹੁੰਚ ਸਕਦੇ । ਸੋਸਾਰ- 


5੧੧ 5੦9੦੫ 23817 5।੧3 ਹੈ। ੬67੦੧ 14੦01011੦੧ਇ167੦€ਕ॥੧੦।1.੦੦॥॥ 


92 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ ਪਾਰ ਲੋਘਣ ਦਾ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸਾਧਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਹੋਰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ 
ਗਯਾ ਤੀਰਥ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਪਿੱਤਰਾਂ ਲਈ ਪਿੰਡ ਭਰਾਉਣੇ, ਕਾਂਸ਼ੀ ਦਾ ਵਾਸੀ ਬਣ 
ਜਾਣਾ, ਚਾਰੇ ਵੇਦ ਮੂੰਹ-ਜ਼ਬਾਨੀ ਚੇਤੇ ਕਰ ਲੈਣੇ, ਇੰਦਰੀਆਂ 'ਤੇ ਹੱਠ ਕਰ ਕੇ ਕਾਬੂ 
ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਜੀ-ਪਾਰਥਤੀ ਵਾਲੀ ਕਥਾ ਸੁਣਨੀ ਜਾਂ ਕਰਨੀ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਤ' ਇਲਾਵਾ ਖਟ-ਕਰਮ ਅਰਥਾਤ ਛੇ ਕਰਮਾਂ ਵਿੱਦਿਆ ਪੜ੍ਹਨੀ 
ਤੇ ਪੜ੍ਹਾਉਣੀ, ਯੱਗ ਕਰਨਾ ਤੇ ਕਰਵਾਉਣਾ ਅਤੋ ਦਾਨ ਲੈਣਾ ਤੇ ਦੇਣਾ ਦੀ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨੀ ਵੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ 
ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਏਨੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰ ਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਤੁੱਲ ਨਹੀ' ਹਨ । ਸੈਸਾਰ- 
ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਪਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਪ੍ਰਰੂ-ਸਿਮਰਨ । 

ਰਾਗ ਰਾਮਕਲੀ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੂਬ ਹੇਰ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਹਨ : 

ਕਾਸ਼ੀ (ਬਨਾਰਸ) ਜਾ ਕੇ ਪੁੱਠਾ ਲਟਕ ਕੇ ਤਪ ਕਰਨਾ, ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ 
ਸਰੀਰ ਤਿਆਗਣਾ, ਯੋਗ-ਅਭਿਆਸ ਕਰਨਾ, ਅਸਮੇਧ ਯੱਗ ਕਰਨਾ, ਗੁਪਤ ਦਾਨ 
ਕਰਨਾ, ਕੁੰਡ ਸਮੇ' ਰੀਗਾ ਜਾਂ ਗੋਦਾਵਰੀ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾਣਾ, ਕੇਦਾਰ ਤੀਰਥ ਦਾ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਗੋਮਤੀ ਦੇ ਕਿਨਾਰੇ ਜਾ ਕੇ ਗਊਆਂ ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਪਹਾੜਾਂ 'ਚ 
ਬਰਫ਼ੀਲੇ ਮੌਸਮ ਵਿਚ ਸਗੇਰ ਨੂੰ ਬਰਫ਼ ਵਾਂਗ ਠਾਰਨਾ, ਘੋੜੇ ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਹਾਥੀ 
ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ ਦਾ ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਸਗੈਰ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਸੋਨਾ ਤੋਲ ਕੇ 
ਸੋਨੇ ਦਾ ਦਾਨ ਕਰਨਾ, ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਦਾਨ ਕਰਨਾਂ ਅਤੇ ਭੂਮੀ ਦਾ ਦਾਨ 
ਕਰਨਾ । ਜ਼ਾਹਰ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੀ ਸਾਗੀ ਦੌਲਤ ਲੁਟਾ ਦੇਣਾ, ਆਪਣਾ ਸਗੀਰ 
ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਗ਼ੁਲਾਮ ਬਣਾ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਇੱਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਆਪਣੀ ਇੱਜ਼ਤ ਭਾਵ 
ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਹੋਰਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਕਰ ਦੇਣਾ ਧਾਰਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਮ 
ਅਤੋ ਪ੍ਰਵਾਣਿਤ ਕਰਮ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਇਹ ਕਰਮ ਜਾਂ ਦਾਨ ਜ਼ਿਹਨੀ- 
ਗ਼ੁਲਾਮੀ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹਨ। ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਵਸਤੂ ਸਮਝ ਕੇ ਦਾਨ ਕਰ ਦੇਣਾ ਇਸਤਰੀ- 
ਵਰਗ ਦਾ ਘੋਰ ਅਪਮਾਨ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਹਿੰਗੇ, ਕਠਿਨ ਅਤੇ 
ਅਨੈਤਿਕ ਦਾਨ ਜਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰ ਕੇ ਕਿਵੇਂ ਕੋਈ ਇਸ ਲੋਕ ਅਤੇ ਪਰਲੌਕ ਵਿਚ 
ਸੁਖੀ ਜਾਂ ਸੁਹੇਲਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਇਸੇ ਲਈ ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਖੰਡੀ ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਪਟ 
ਭਰੇ ਕੰਮਾਂ ਤੋਂ ਉਸਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਵਰਜਦੇ ਹਨ । ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ 
ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਛੋਡਿ ਛੋਡਿ ਰੇ ਪਾਖੰਡੀ ਮਨ ਕਪਟੁ ਨ ਥੀਜੈ ॥ 
ਹਰਿ ਕਾ ਨਾਮੁ ਨਿਤ ਨਿਤਹਿ ਲੀਜੈ ॥ __ (ਰਾਮਕਲੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜਾਂ. ਪੰਨਾ 973) 
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ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਸਮੱਗਰੀ ਇਕੱਠੀ ਕਰ ਕੇ ਆਰਤੀ ਜਾਂ 
ਹਵਨ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਚੱਲਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾਉਂਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਜੇਕਰ ਪੱਥਰ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਧਰਤੀ 'ਤੇ ਪਏ ਹੋਰ ਪੱਥਰ 
ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਉਂ' ਨਹੀਂ ਹਨ ? 
ਏਥੈ ਪਾਬਰ ਥੰਸੀ ਭਾਉ ॥ ਦੂਜੈ ਪਾਥਰ ਧਰੀਐ ਪਾਉ ॥ 
ਜੇ ਓਹੁ ਦੇਉ ਤ ਓਹੁ ਭੀ ਦੇਢਾ॥ ਕਹਿ ਨਾਮਦੇਉ ਹਮ ਹਰਿ ਕੀ ਸੇਵਾ॥ 
/ਲੂਜਗੀ ਨਮਏਵ ਜਾ. ਪੰਨਾ 525) 
ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਰਤੀ ਜਾਂ ਹਵਨ 
ਦੀ ਸਮੱਗਗੀ ਥਾਰੇ ਇਕ ਠੋਸ ਤਰਕ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ ਜਲ ਨਾਲ ਮੂਰਤੀ 
ਨੂੰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਜਲ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਜੀਵਾਂ ਨੇ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਜੂਠਾ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਇਹ ਮੂਰਤੀ ਨੂੰ ਸੁੱਚਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਹਦਾ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਹੋਇਆ ? ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ ਬਣਾ ਕੇ ਭਗਵਾਨ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸੁਰੀਧੀ ਤਾਂ ਭੌਰੇ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਚੂਸ ਲਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਜਿਸ ਦੁੱਧ ਦੀ ਖੀਰ ਬਣਾ ਕੇ ਠਾਕੁਰ (ਬੀਲੂਲ) ਨੂੰ ਭੋਗ ਲਵਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਦੁੱਧ ਨੂੰ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਵੱਛੇ ਨੇ ਗਊ ਦੇ ਥਣਾਂ ਨੂੰ ਚੁੰਘ ਕੇ ਜੂਠਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਹੂੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨੂੰ ਵਿਅਰਥ ਸਾਬਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮੂਰਤੀ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਤ ਨਹੀਂ' 
ਹੈ, ਉਹ ਤਾਂ ਜਿਥੇ ਵੀ ਜਾਓ ਉਥੇ ਹੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਰਥ- 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਥ੍ਹ ਜਾਉ ਤਤ ਬੀਠਲੁ ਭੈਲਾ ॥ 
ਮਹਾ ਅਨੰਦ ਕਰੇ ਸਦ ਕੇਲਾ ॥ ਆਨਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜਨ, ਪੰਨਾ 485) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਖ਼ੂਬ ਗਾਈ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਹਾਰਾ ਨਾਮ ਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਅਗਿਆਨੀ ਮਨੁੱਖ 
ਲਈ ਨਾਮ ਨੂੰ ਉਸ ਦੀ ਡੰਗੋਰੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਅਗਿਆਨੀ ਮਨੁੱਖ ਅੰਧੁਲਾ ਹੋਦਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਰਾਹ ਦਿਖਾਉਣ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਟੇਕ ਬਣਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਭਿ ਅੰਧੁਲੇ ਕੀ ਟੇਕ ਤੇਰਾ ਨਾਮੁ ਖੁੰਦਕਾਰਾ ॥ 
ਮੈ ਗਰੀਬ ਮੈ ਮਸਕੀਨ ਤੇਰਾ ਨਾਮੁ ਹੈ ਅਧਾਰਾ ॥ 
/ਤਿਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ ਨ. ਪੰਨਾ 227) 
ਮਨੁੱਖ ਲਾਚਾਰ ਹੈ, ਗ਼ਰੀਬ ਹੈ ਅਤੇ ਬਲ-ਹੀਣ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਦਾਤਾਂ ਦੇਣ 
ਵਾਲਾ, ਉਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਪਦਾਰਥ ਦੇਣ ਵਾਲਾ 
ਇੱਕੌ-ਇਕ ਹਗੀ ਹੀ ਹੈ। ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਕੋਲ ਇਹ ਦਾਤਾਂ 
ਦੇਣ ਦੀ ਸਮਰੱਥਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਐਸੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਕੁਝ 
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ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰਾਗ ਗੋਂਡ ਦੇ ਇਕ ਬਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਹਰੀ ਦੇ 
ਨਾਮ ਨੂੰ 'ਅੰਧੁਲੇ ਕੀ ਲਾਕਗੀ' (ਅੰਨ੍ਹੇ ਦੀ ਛੰਗੋਰੀ) ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ 
ਲਾਭ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 

ਹਰਿ ਹਰਿ ਕਰਤ ਮਿਟੇ ਸਭਿ ਭਰਮਾ ॥ ਹਰਿ ਕੋ ਨਾਮੁ ਲੈ ਊਤਮ ਧਰਮਾ ॥ 


ਹਰਿ ਹਰਿ ਕਰਤ ਜਾਤਿ ਕੁਲ ਹਰੀ ॥ ਸੈ ਹਰਿ ਅੰਧੁਲੇ ਕੀ ਲਾਕਰੀ ॥ 
/ਗੱਡ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 8749 


ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਨੀ ਬਣਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਜਮਦੂਤਾਂ ਤੋਂ ਮਿਲਣ 
ਵਾਲਾ ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਹਰਨਾਖ਼ਸ਼ ਰੂਪੀ ਦੁਸ਼ਟ ਦਾ ਉਹ ਨਾਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਅਜਾਮਲ ਵਰਗਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਮ ਜਪਣ ਕਰਕੇ ਬੈਕੁੰਠ ਸੌਂਪਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਗਨਿਕਾ 
ਅਤੇ ਪੂਤਨਾ ਜਿਹੀਆਂ ਬੁਰੀਆਂ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦਾ ਵੀ ਕਲਿਆਣ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। 
ਉਸ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਕੇ ਅਹੱਲਿਆ ਅਤੇ ਦ੍ਰੋਪਦੀ ਦਾ ਛੁਟਕਾਰਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਉਸ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਹੀ ਕੇਸੀ, ਅਤੇ ਕੰਸ ਦਾ ਖ਼ਾਤਮਾ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਕਾਲੀ ਨਾਗ ਨੂੰ ਜੀਵਨ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਥਿਹਾਸਕ ਮਿਸਾਲਾਂ ਰਾਹੀ' ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਹਰੀ-ਨਾਮ 
ਦੀ ਅਪਾਰ ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹਰੀ-ਨਾਮ ਦਾ 
ਜਾਪ ਕਰਨ ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਚਾਰ ਵਾਰ “ਹਰਿ ਹਰਿ ਕਰਤ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਹਰੀ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਧਰਮ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਅਜਾਮਲ, 
ਗਨਿਕਾ, ਪੂਤਨਾ ਆਦਿ ਦੀ ਹੋਈ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਹਰੀ-ਨਾਮ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਕਉਨ ਥੋ ਕਲੰਕੁ ਰਹਿਓ ਰਾਮ ਨਾਮੁ ਲੈਤ ਹੀ॥ 
ਪਤਿਤ ਪਬਿਤ ਭਏ ਰਾਮੁ ਕਹਤ ਹੀ॥ /ਟੰਡ7 ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪਨ 718/ 


ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਸਰਵੋਤਮ ਢੌਗ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪ੍ਰਭੂ-ਪੀੀਤ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ 
ਆਪ ਜੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿੱਚੋਂ, ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚੋਂ ਅਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚੋਂ ਕਈ ਉਦਾਹਰਣਾਂ 
ਪੇਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਉਦਾਹਰਣਾਂ 
ਦਿੰਦੇ ਹਏ ਜ੍ਰਮ 'ਉੱਦੇ ਹਲ : 
ਜੈਸੀ ਭੂਖੇ ਪ੍ਰੀਤਿ ਅਨਾਜ ॥ ਤ੍ਰਿਖਾਵੇਤ ਜਲ ਸੇਤੀ ਕਾਜ ॥ 
ਕੈਸੀ ਮੂਲ ਕੁਟੰਬ ਪਰਾਇਣ 8 ਐਸੀ ਨਾਮੇ ਪ੍ਰੀਤਿ ਨਰਾਇਣ ॥੧॥... 
ਜੈਸੀ ਪਰ ਪੁਰਖਾ ਰਤ ਨਾਰੀ ॥ ਲੌਭੀ ਨਜ਼ੁ ਧਨ ਕਾ ਹਿਤਕਾਰੀ ॥ 
ਕਾਖ਼ੀ ਪੁਰਖ ਕਾਮਨੀ ਪਿਆਰੀ॥ ਐਸੀ ਨਾਮੇ ਪ੍ਰੀਤਿ ਮੁਰਾਰੀ ੧੨॥... 
ਜੈਸੀ ਪ੍ਰੀਤਿ ਬਾਫਿਕ ਅਰੁ ਮਾਤਾ ॥ ਐਸਾ ਹਰਿ ਸੇਤੀ ਮਨੁ ਰਾੜਾ 1 
ਡੈਰਉ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1164) 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਰਾਗ ਧਨਾਸਰੀ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਪਰੀਤ ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਹੋਵੇ, ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ : 
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ਮਾਰਵਾੜਿ ਜੈਸੇ ਨੀਜ਼ੁ ਬਾਲਹਾ ਥੇਲਿ ਥਾਲਹਾ ਕਰਹਲਾ ॥ 

ਜਿਉ ਕੁਰੈਕ ਨਿਸਿ ਨਾਦੁ ਬਾਲਹਾ ਤਿਉ ਮੈਰੈ ਮਨਿ ਰਾਮਈਆ ॥੧॥ 

ਤੇਰਾ ਨਾਮੁ ਰੂੜੋਂ ਰੂਪੁ ਰੂੜੋਂ ਅਤਿ ਰੋਗ ਰੂਲੋਂ ਮੇਰੋ ਰਾਮਈਆ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 

ਜਿਉ ਧਰਣੀ ਕਉ ਇੰਦੂ ਬਾਲਹਾ ਕੁਸਮ ਬਾਸੁ ਜੈਸੇ ਭਵਰਲਾ ॥ 

ਜਿਉ ਕੋਕਿਲ ਕਉ ਅੰਝੁ ਬਾਲਹਾ ਤਿਉ ਮੇਚੈ ਮਨਿ ਰਾਮਈਆ ॥੨1 

ਚਕਵੀ ਕਉ ਜੈਸੇ ਸੁਰ ਬਾਲਹਾ ਮਾਨ ਸਰੋਵਰ ਹੈਸੁਲਾ 

ਜਿਉਂ ਤਰੁਣੀ ਕਉ ਕੰਤੁ ਬਾਲਹਾ ਤਿਉ ਮੇਰੈ ਮਨਿ ਰਾਮਈਆ ॥੩॥ 

ਬਾਰਿਕ ਕਉ ਜੈਸੇ ਖੀਰੁ ਬਾਲਹਾ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਮੁਖ ਜੈਜੇ ਜਲਧਰਾ ॥ 

ਮਛੁਲੀ ਕਉ ਸੈਜੇ ਨੀਰੁ ਥਾਲਹਾ ਤਿਉ ਮੇਰੈ ਮਨਿ ਰਾਮਈਆ 8੪8 

ਸਾਧਿਕ ਸਿਧ ਸਗਲ ਮੁਨਿ ਚਾਰਹਿ ਭਿਰਲੇ ਕਾਹੂ ਡੀਠੁਲਾ ॥ 

ਸਗਲ ਭਢਣ ਤੇਰੋ ਨਾਮੁ ਝਾਲਹਾ ਤਿਉ ਨਾਮੇ ਮਨਿ ਥੀਲੁਲਾ ॥੫॥੩॥ 
/ਧਨਾਸਗੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾ 693) 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਵੇਂ' ਭੁੱਖੇ ਨੂੰ ਅਨਾਜ ਨਾਲ, 
ਪਿਆਸੇ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਨਾਲ, ਨਾ-ਸਮਝ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ, ਕਿਸੇ ਨਾਰ 
ਨੂੰ ਪਰਾਏ ਪੁਰਖ ਨਾਲ, ਲੋਭੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਧਨ ਨਾਲ, ਕਾਮੀ ਅਰਥਾਤ ਹਵਸੀ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਇਸਤਗੇ ਨਾਲ, ਮਾਤਾ ਨੂੰ ਬੱਚੇ ਨਾਲ, ਮਾਰੂਥਲ ਵਿਚ ਪਿਆਸੇ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਨਾਲ, 
ਊਠ ਨੂੰ ਹਰੀ ਵੇਲ ਨਾਲ, ਹਿਰਨ ਨੂੰ ਰਾਤ ਸਸੇ' ਘੰਡੇਹੇੜੇ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਨਾਲ, ਜ਼ਮੀਨ 
ਨੂੰ ਮੀਂਹ ਨਾਲ, ਭੌਰੇ ਨੂੰ ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਸੁਰੀਧੀ ਨਾਲ, ਕੋਇਲ ਨੂੰ ਅੰਥਾਂ ਨਾਲ, ਚੱਕਵੀ 
ਨੂੰ ਸੂਰਜ ਨਾਲ, ਹੈਸ ਨੂੰ ਮਾਨ-ਸਰੇਵਰ ਨਾਲ, ਜਵਾਨ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪਤੀ 
ਨਾਲ, ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਦੁੱਧ ਨਾਲ, ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਨੂੰ ਬੱਦਲਾਂ ਨਾਲ ਅਤੇ ਮੱਛੀ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਨਾਲ 
ਪ੍ਰੀਤ ਹੁਂਦੀ ਹੈ ਉਵੇ' ਹੀ ਭਗਤ ਜੀ ਨੂੰ ਨਾਰਾਇਣ, ਮੁਰਾਰੀ, ਰਾਮਈਆ ਅਤੇ ਬੀਠੁਲ 
ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਜਾਣੇ ਜਾਂਦੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰੀਤ 
ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚੋਂ, ਸਮਾਜ ਵਿੱਚੋਂ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਅਤੇ 
ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿੱਚੋਂ ਲਈਆਂ ਹਨ। ਕਿਸੇ ਨਾਰ ਦੀ ਪਰਾਏ ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ, 
ਹਵਸੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਅਤੇ ਲੋਭੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਧਨ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ 
ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ ਨਹੀਂ' ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਪਰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਜਦੋਂ ਇਸ ਕਿਸਮ ਦੀ ਪ੍ਰੀਤ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਇਸ ਪ੍ਰੀਤ ਵਿਚ ਸ਼ਿੱਦਤ, ਤੀਬਰਤਾ ਅਤੇ ਗਹਿਰੀ ਖਿੱਚ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਵੇਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਕਰਦਿਆਂ ਸ਼ਿੱਦਤ, ਤੀਬਰਤਾ ਅਤੇ ਗਹਿਰੀ 
ਥਿੱਚ ਸਾਡੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਵੀ ਜੋ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ 
ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਲੀ ਪ੍ਰੀਤ, ਪ੍ਰੀਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਜਾਨ ਤੋਂ ਵੀ ਵੱਧ 
ਪਿਆਰੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਇਉ' ਸਮਝ ਲਈਏ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰੀਤ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰੀਤ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਦੀ ਹੋਂਦ ਜਾਂ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭੌਰਾ ਸੁਗੈਧੀ ਪਿੱਛੇ ਜਾਨ ਦੇ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮੱਛੀ ਦੀ ਜਾਨ ਹੀ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ 
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ਵਾਲੇ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਹੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਉਸ ਜੀਭ ਦੇ ਸੱਤ ਟੁਕੜੇ ਕਰ ਦੇਣ ਲਈ ਆਖਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ ਜਪਦੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਆਪ ਜੀ ਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀ' ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ, 
ਜਿਹੜੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ' ਜਪਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਆਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਰੇ ਜਿਹਬਾ ਕਰਉ ਸਤ ਖੰਡ ॥ ਜਾਮਿ ਨ ਉਚਰਸਿ ਸ੍ਰੀ ਗੋਬਿੰਦ 1੧॥... 
ਜੋ ਨ ਭਜੈਥੇ ਨਾਰਾਇਣਾ॥ ਤਿਨ ਕਾ ਮੈ ਨ ਕਰਉ ਦਰਸਨਾ ॥ 
(ਭੈਰਉ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ. ਪੰਨਾ 14637 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ- 
ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾਉਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰੀਤ 
ਲਈ ਵਿਖਾਵੇ ਵਜੋਂ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਮਾਰਗ ਲਈ ਬਿਲਕੁਲ ਵੀ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ। ਅਸਲ ਭਗਤੀ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਜੁੜ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮਾ- 
ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਦੇ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ 
ਘਰ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਜਾਂ ਕਾਰੋ-ਵਿਹਾਰ ਛੱਡਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਵਿਚ 
ਰਹਿੰਦਿਆਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਰਸਤਾ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਬੜੇ ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ : 
ਆਨੀਲੇ ਥਾਗਦੁ ਥਾਣੀਲੇ ਗੂਡੀ ਆਕਾਸ ਮਧੇ ਭਰਮੀਅਲੇ ॥ 
ਪੰਚ ਜਨਾ ਸਿਉ ਬਾਤ ਬਤਊਆ ਚੀਤੁ ਸੁ ਭੌਰੀ ਰਾਖੀਅਲੇ ॥੧॥ 
ਮਨੁ ਰਾਮ ਨਾਮਾਂ ਝੇਧੀਅਲੇ ॥ ਜੈਸੇ ਕਨਿਕ ਕਲਾ ਚਿਤੁ ਮਾਂਡੀਅਲੇ ॥੧॥੦ਹਾਉ॥ 
ਆਨੀਲੇ ਕੁੰਭੂ ਭਰਾਈਲੇ ਊਦਕ ਰਾਜ ਕੁਆਰਿ ਪੁਰੈਦਰੀਏ ॥ 
ਹਸਤ ਬਿਨੋਦ ਬੀਚਾਰ ਕਰਤੀ ਹੈ ਚੀਕੁ ਸੁ ਗਾਗਰਿ ਰਾਖੀਅਲੇ ॥੨॥ 
ਮੰਦਰੁ ਏਕੁ ਦੁਆਰ ਦਸ ਜਾ ਕੇ ਗਊ ਚਰਾਵਨ ਛਾਡੀਅਲੇ 8 
ਪਾਂਚ ਕੋਸ ਪਰ ਗਊ ਚਰਾਵਤ' ਚੀਤੁ ਸੁ ਥਛਰਾ ਰਾਬੀਅਲੇ ॥੩॥ 
ਕਹਤ ਨਾਮਦੇਉ ਸ਼ਨਹੁ ਤਿਲੋਚਨ ਬਾਲਕੁ ਪਾਲਨ ਪਉਢੀਅਲੇ ॥ 
ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਕਾਜ ਬਿਰੂਧੀ ਚੀਤੁ ਸੁ ਬਾਰਿਕ ਰਾਖੀਅਲੇ ॥੪॥੧॥ 
(ਰਾਮਗਲ? ਨਮਦੋਊਂ ਜੀ. ਪੰਨਾ 9727 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲਿਚਨ 
ਜੀ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਸਭ ਨੂੰ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਦੇ ਫ਼ਰਜ਼ 
ਨਿਭਾਉਂਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਅਸੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਆਪਣੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਹਰ ਸਮੇਂ 
ਰੱਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਇਸ ਯਾਦ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਰੱਖਣ ਦਾ ਢੰਗ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ 
ਜੀ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ। ਜਿਵੇ ਪਤੰਗ ਉਡਾਉਣ ਵਾਲਾ ਬੱਚਾ ਪਤੰਗ ਦੀ 
ਡੋਰ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਰੱਖਦਾ ਹੋਇਆ ਮਿੱਤਰਾਂ ਨਾਲ ਗੱਲਾਂ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੁਨਿਆਰੇ 
ਦਾ ਮਨ ਗੱਲਾਂ ਕਰਦਿਆਂ ਕੁਠਾਲੀ ਵਿਚ ਪਏ ਸੋਨੇ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸਿਰਾਂ 
'ਤੇ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਭਰੇ ਘੜੇ ਚੁੱਕੀ ਮੁਟਿਆਰਾਂ ਹੱਸਦੀਆਂ-ਖੇਡਦੀਆਂ ਵੀ ਚਿੱਤ ਆਪੋ- 
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ਆਪਣੇ ਘੜੇ ਵਿਚ ਰੱਖਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ' ਪੰਜ ਕੋਹਾਂ 'ਤੇ ਚਰਨ ਗਈਆਂ ਗਊਆਂ 
ਆਪਣੇ ਵੱਛਿਆਂ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਰੱਖ ਕੇ ਘਾਹ ਚਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਵੇ' ਮਾਂ ਘਰ ਦੇ 
ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਰੁੱਝੀ ਹੋਈ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਪੰਘੂੜੇ ਵਿਚ ਪਾਏ ਹੋਏ ਬੱਚੇ ਵੱਲ ਰੱਖਦੀ 
ਹੈ, ਠੀਕ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਗਤ ਕੰਮ-ਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪਣਾ 
ਚਿੱਤ ਪ੍ਰਡੂ ਦੇ ਨਾਮ ਵਿਚ ਹੀ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਨਾਮ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਇਕ ਘੜੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਜੀ ਸਕਦੇ ਅਤੇ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ 
ਉਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦੁਨਿਆਵੀ ਫ਼ਰਜ਼ ਨਿਭਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ 
ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ ਸੈਸਾਰ 'ਚ ਵਿਚਰਦਿਆਂ ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਖਚਿਤ 
ਨਾਂ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੁੜੇ ਰਹਿਣ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਰਗ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਪ੍ਰਭੂ ਪ੍ਰਤੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾ ਪ੍ਰਭੂ ਪ੍ਰਤੀ ਆਤਮ- 
ਸਮਰਪਣ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹੈ । 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੇ ਮਾਰਗ ਦੀ ਸੋਝੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ-ਆਪ 
ਨਹੀਂ ਹੁਦੀ। ਇਹ ਸੋਝੀ ਅਤੇ ਜੁਗਤੀ ਉਸਨੂੰ ਸਤਿਗੁਰੂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਸੈਤ ਵਿਸ਼ੋਥਾਂ ਖੇਚਰ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ ਸੀ। 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਅਪਾਰ ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੋਬਧ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿੱਚੋਂ ਕੁਝ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੇਠ ਲਿਖੋ ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਗਿਆਨ ਅੰਜਨੁ ਮੈ ਕਉ ਗੁਰਿ ਦੀਨਾ ॥ ਰਾਮ ਨਾਮ ਬਿਨੁ ਜੀਥਨੁ ਮਨ ਹੀਨਾ ॥ 
/ਓਲਾਫਲੂ ਨਾਮਦੋਫ ਜੀ, ਪੰਨਾ 858) 
(2) ਸਤਿਗੁਰੁ ਮਿਲੈ ਤ ਸਹਸਾ ਜਾਈ ॥ ਕਿਸੁ ਹਉ ਪੂਜਉ ਦੂਜਾ ਨਦਰਿ ਨ ਆਈ ॥ 
/ਜੂਜਗੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 525) 


(3) ਗੁਰ ਥੈ ਸਬਦਿ ਏਹੁ ਮਨੁ ਰਾਤਾ ਦੁਬਿਧਾ ਸਹਜਿ ਸਮਾਣੀ ॥ 

(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨੇ 750-51/ 
(4) ਹੋਹੁ ਦਇਆਲੁ ਸਤਿਗੁਰੁ ਮੇਲਿ ਤੂ ਸੈ ਕਉ ॥ 

/ਬਸੰਤੂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 11967 
ਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ ਗਿਆਨ ਰੂਪੀ ਅੰਜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਗਿਆਨ 
ਸਦਕਾ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਇਹ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਮਨ ਦੋਵੇਂ 
ਹੀ ਖ਼ਾਲੀ ਹਨ ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਹਨ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਹੀ ਇੱਕੋ-ਇਕ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੱਦ ਅਤੇ ਹਸਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਹੋਰ ਕੋਈ ਦੂਜਾ 
ਪੂਜਣਯੋਗ ਨਜ਼ਰ ਹੀ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ । ਮਨ ਟਿਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸੇ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਮਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੈਗਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਸਹਿਜ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਗਤ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਸਾਰੀਆਂ ਦੁਬਿਧਾਵਾਂ 
ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
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ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤਾਂ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੇਕਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਡੇ 'ਤੇ ਦਇਆਲ ਹੋ 
ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਨੂੰ ਉਸ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੇ ਰਾਹੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਰਾਗ ਭੈਰਉ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਆਰੰਭ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ “ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ” 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਤੇਤੀ ਹੇਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੋਭ 
ਫੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲੀਆਂ ਚਾਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਇਥੇ ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਰਵਾਨੀ ਦਾ ਆਨੌਦ ਮਾਣਨ ਲਈ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ : 
ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਤ ਮਿਲੈ ਮੁਰਾਰਿ ॥ ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਸ਼ ਉਤਰੈ ਪਾਰਿ ॥ 
ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਤ ਬੈਕੈਠ ਤਰੈ ॥ ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਤ ਜੀਵਤ ਮਰੈ ॥੧॥ 
/ਡੌਰਉਂ ਨਾਮਏਉਂ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1166/ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀਆਂ 
ਅਨਗਿਣਤ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ ਸਾਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ, ਮੁਕਤੀ, ਬੈਕੁੰਠ, ਨਾਮ ਪ੍ਰਤੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ, ਸੱਚਾਈ, 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਬਾਣੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪੀ ਨਾਮ, ਉੱਚੀ ਪਦਵੀ, ਸਨਮਾਨ, ਸ਼ਾਬਾਸ਼, ਦਿੱਥ- 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਚੰਗੀ ਕਿਸਮਤ, ਤੀਰਥਾਂ ਦੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦਾ ਫਲ, 
ਸਗਲ ਪਦਾਰਥ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ-ਸਾਗਰ ਪਾਰ ਥਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਜਿਹੀਆਂ ਮਹਾਨ 
ਬਰਕਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਦਕਾ ਹੀ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰ, ਝੂਠ , 
ਪਰ-ਨਿੰਦਾ ਅਤੇ ਸ਼ੈਕਾ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ ਜਿਹੇ ਔਗੁਣਾਂ ਤ' ਸਾਨੂੰ ਛੁਟਕਾਰਾ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਜਮਦੂਤਾਂ ਦੀ ਮਾਰ ਅਤੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ' ਵੀ ਸਾਡਾ ਬਚਾਅ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਡੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਹਰ ਬੁਰਾਈ ਚੰਗਿਆਈ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਮਾਨੋ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾ ਜ਼ਹਿਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇਂ 
ਜੀਵਨ ਦੌਰਾਨ ਦੇਹੁਰਾ ਫੇਰਨ ਅਤੇ ਚਮਤਕਾਰੀ ਛੌਨ ਬਣਾਉਣ ਦੀਆਂ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਸਿਹਰਾ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਹੈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ 
ਫਰੀ ਵਡਿਆਈ । ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਗੁਰੂ 
ਨੂੰ ਪੰਜ ਵਾਰੀ ਸਤਿ ਆਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਹੇਰ ਕਿਸੇ ਦੁਨਿਆਵੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤੇ ਦੀ ਪੂਜਾ ਜਾਂ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਚਾਰ ਵਾਰੀ ਝੂਠ 
ਆਖਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਜੀ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਲਈ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਕੇਵਲ-ਮਾਤਰ ਸਾਧਨ ਸਤਿਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਉਪਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਜੁਗਤੀ 
ਹੀ ਹੈ। 'ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸਤਿ ਸਤਿ ਸਤਿ ਸਤਿ ਸਤਿ ਗੁਰਦੇਵ ॥ 
ਝੂਠ ਝੂਠ ਝੂਠੁ ਝੂਨੁ ਆਨ ਸਭ ਸੇਵ ॥ (ਡੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 1166) 
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/ਏ) ਨੈਤਿਕ ਕਦਰਾਂ-ਕਅਤਾਂ ਦਾ ਓਪਦੇਸ਼ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਾਮ-ਵਾਸ਼ਨਾ ਅਧੀਨ ਮਨੁੱਖ ਜੋ 
ਕੁਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਨਿਖੋਧੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੁਕਰਮਾਂ 
ਤੋਂ ਬਚ ਕੇ ਰਹਿਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਾਮ-ਵਾਸ਼ਨਾ ਜਦੋਂ ਹਵਸ ਦਾ 
ਰੂਪ ਧਾਰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਬਰ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨਾਲ ਜਾਇਜ਼ ਸੈਬੋਧਾਂ ਤਕ 
ਸੀਮਤ ਨਹੀ' ਰਹਿੰਦਾ। ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਾਲਤ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਘਰ ਕੀ ਨਾਰਿ ਤਿਆਰੀ ਅੰਧਾ ॥ ਪਰ ਨਾਰੀ ਸਿਉ ਘਾਲ ਧੈਧਾ ॥ 
ਜੈਸੇ ਸਿੱਥਲੁ ਦੇਖਿ ਸੂਆ ਬਿਗਸਾਨਾ ॥ ਅੰਤ ਕੀ ਬਾਰ ਮੂਆ ਲਪਣਾਨਾ ॥ 
(ਡੌਰਉਂ ਨਾਮਦੇਉ ਸ?, ਪੱਠੇ 1464-657 
ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅੰਧਾ ਆਖਿਆ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ 
ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਪਤਨੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਹੋਰ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਨਜਾਇਜ਼ ਸੈਬੇਧ ਜੋੜਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਾਲਤ ਉਸ ਤੋਤੇ ਵਰਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਸਿੰਮਲ ਰੁੱਖ ਰੂਪੀ 
ਪਰਾਈ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਸਦਰ ਜਾਣ ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜਿਵੇਂ ਸਿੰਮਲ ਰੁੱਖ ਤੋਂ ਕੁਝ 
ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਪਰਾਈ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧ ਜੋੜ ਕੇ ਉਸਨੂੰ 
ਕੁਝ ਵੀ ਹਾਸਲ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਅਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅੰਧਾ ਅਤੇ ਤੋਤਾ ਕਹਿਣ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ 
ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ “ਪਾਪੀ' ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪਾਪੀ ਮਨੁੱਖ ਹਵਸ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ 
ਜਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਹਵਸ ਦੀ ਅੱਗ ਕਦੇ ਬੁੱਝਦੀ ਵੀ ਨਹੀ'। ਇਸ ਅੱਗ 
ਵਿਚ ਹੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਭਰ ਸੜ-ਬਲ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਮੁੱਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਇਹ ਵਾਸ਼ਨਾ ਦੀ ਅੱਗ 
ਉਸਨੂੰ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਤੋਂ ਵੀ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਉਹ ਨਾਮ-ਰੂਪੀ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤੋਂ ਵਾਂਝਾ ਹੋ ਕੇ ਹਵਸ ਦੀ ਜ਼ਹਿਰ ਪੀਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਗੇੜ ਵਿਚ ਪਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਕਾਮੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਖਿੱਚਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਵੇਸਵਾ ਦੇ 
ਅਖਾੜੇ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਜਿਉ ਥੇਸੂਹਾ ਕੇ ਪਰੈ ਅਖਾਰਾ ॥ ਕਾਪਰੁ ਪਹਿਰਿ ਕਰਹਿ ਸੀਗਾਰਾ ॥ 
ਪੂਰੇ ਤਾਲ ਨਿਹਾਲੇ ਸਾਸ ॥ ਵਾ ਕੇ ਗਲੇ ਜਮ ਕਾ ਹੈ ਫਾਸ ॥ 
/ਭੰਰਉਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੰ. ਪੰਨਾ / 165) 
ਵੇਸਵਾਵਾਂ ਦੇ ਟਿਕਾਣਿਆਂ 'ਤੇ ਵੇਸਵਾਵਾਂ ਮੁਜਰੇ-ਨਾਚ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਵਧੀਆ-ਵਧੀਆ ਕੱਪੜੇ ਪਾ ਕੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਾਜ਼ਾਂ ਦੀ ਤਾਲ 'ਤੇ 
ਉਹ ਨੱਚਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੇਖਣ ਵਾਲੇ ਵਿਕਾਰੀ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਨਜ਼ਾਰੇ ਦੇਖਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਵਿਕਾਰੀ ਮਨੁੱਖ 
(ਔਰਤਾਂ ਅਤੇ ਮਰਦ) ਜੋ ਪਰਾਏ ਰੂਪ ਦੇ ਨਸ਼ਈ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗਲਾਂ ਵਿਚ 
ਜਮਦੂਤਾਂ ਦੀਆਂ ਫਾਹੀਆ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
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100 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿੜਾਨ 


ਸਾਨੂੰ ਬੜੇ ਸਖ਼ਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰ-ਮਰਦ ਅਤੇ ਪਰ-ਇਸਤਰੀ ਪ੍ਰਤੀ ਸੈਥੈਧ ਜਾਂ ਖਿੱਚ 
ਰੱਖਣ ਤੋਂ ਵਰਜਿਆ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਜਿੰਨਾ ਗ਼ਲਤ ਪਰ-ਪੁਰਖ ਜਾਂ ਪਰ-ਨਾਰੀ ਦੇ ਸੈਬੋਧਾਂ 
ਨੂੰ ਸਮਝਦੇ ਹਨ, ਓਨਾ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰ-ਧਨ ਦਾ ਲੋਗ ਗ਼ਲਤ ਹੈ। 
ਪਰਾਏ ਰੂਪ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ 'ਤੇ ਕਾਬਜ਼ ਹੋਣ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਹਵਸ 
ਅਤੇ ਅਤਿ ਦਰਜੇ ਦੇ ਲੋਭ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਲਾਲਸਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗ 
ਕੇ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਪਰ ਧਨ ਪਰ ਦਾਰਾ ਪਰਹਰੀ ॥ 
ਤਾ ਕੈ ਨਿਕਟਿ ਬਸੈ ਨਰਹਰੀ ॥ /ਭੈਰਊਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜਨ, ਪੰਨਾ 17537 


ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਔਗੁਣ ਹੈ, ਪਰ-ਨਿੰਦਾ। ਇਸ ਔਗੁਣ 
ਦਾ ਮੂਲ ਹੈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਹੈਕਾਰ। ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ ਔਗੁਣ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ 
ਕਰਕੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਹ ਮੰਨ ਕੇ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਉਸ ਔਗੁਣ ਤੋਂ' ਰਹਿਤ ਹੈ। ਇਹੀ ਨਿੰਦਿਆ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਹੈਕਾਰ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਹੋ ਜਾਣ ਦਾ 
ਇਕ ਫਲ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰ-ਨਿੰਦਾ ਦੀ ਬੁਰਾਈ ਤੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਸਦਾ ਬੈਰਾਗੀ ॥ ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਪਰ ਨਿੰਦਾ ਤਿਆਗੀ ॥ 
ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਬੁਰਾ ਭਲਾ ਏਕ ॥ ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ ਲਿਲਾਟਹਿ ਲੇਖ ॥੫੩ 
(ਡਰ ਨਾਮਏਉ ਜੀ, ਪੰਨੰ 1466 67) 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵੈਰਾਗੀਆਂ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਬਣ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪਰ-ਨਿੰਦਾ ਤਿਆਗ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਲਈ ਬੁਰੇ-ਭਲੇ ਸਭ 
ਇਕ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਉਸਤਤਿ-ਨਿੰਦਾ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਉੱਪਰ ਉੱਠਣ 
ਦੀ ਸਿੱਖਿਆਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਮੁਤਾਬਕ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦਾ ਰਸਤਾ ਨਹੀ' ਤਿਆਗਣਾ ਚਾਹੀਦਾ, ਜ਼ਾਵੇ' ਕੋਈ 
ਸਾਡੇ 'ਤੇ ਹੱਸੇ, ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਸਾਡੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰੇ ਅਤੇ ਭਾਵੇ ਕੋਈ ਉਸਤਤ ਹੀ 
ਕਰੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਾ ਕਬੁਲਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਨੈਤਿਕ-ਅਵਸਥਾ 
ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਹੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਅ ਹੀ ਸਾਰਿਆਂ ਪ੍ਰਤੀ ਚੰਗਿਆਈ 
ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹਾ ਮਨੁੱਖ ਫ਼ਜ਼ੂਲ ਦੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਵਿਚ ਉਲਝ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਕੀਮਤੀ ਸਮਾਂ ਨਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਉਹ ਇਹੀ ਸਮਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜ਼ਗਤੀ ਵਿਚ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ 
ਹਨ : 
ਭਲੇ ਨਿੰਦਉ ਭਲੇ ਨਿੰਦਉ ਭਲੇ ਨਿੰਦਉ ਲੌਗ ੩ 
ਤਨੁ ਮਨ ਰਾਮ ਪਿਆਰੇ ਜੋਗੁ ੧੧੪ਰਹਾਉਭ 
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ਭਗਤਾ ਨਾਮਦੇਣ ਜੀ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਬਾਟ 10) 


ਥਾਦੁ ਬਿਥਾਦੁ ਕਾਹੂ ਸਿਉ ਨ ਕੀਜੈ ॥ ਰਸਨਾ ਰਾਮ ਰਸਾਇਨੁ ਪੀਜੈ ॥੨੧... 
ਉਸਤਤਿ ਨਿੰਦਾ ਕਰੈ ਨਰੁ ਕੋਈ ॥ ਨਾਮੇ ਸੀਰੰਗੁ ਭੇਟਲ ਸੋਈ ॥੪॥੪॥ 
'ਡੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ. ਪੰਨਾ 17541 
ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦੀ ਦੌੜ ਨੇ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਲੋਭੀ, ਹੌਕਾਰੀ 
ਅਤੇ ਜ਼ੌਧੀ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਮੋਹ ਦੇ ਵਿਕਾਰ ਦਾ ਵੀ ਵੱਡਾ ਸਾਧਨ ਮਾਇਆ ਹੈ । 
ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਸਵਾਰਥ ਲਈ ਧਰਮ ਨੂੰ ਤਿਲਾਂਜਲੀ ਦੇ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਾਂ ਫਿਰ 
ਧਰਮ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਆਪਣੀ ਸਵਾਰਥ-ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ, ਸੱਤਾ 
ਅਤੇ ਚੌਧਰ ਦੇ ਭੁੱਖੇ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਸਿਧਾਂਤ, ਅਸੂਲ ਅਤੇ ਜ਼ਮੀਰ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਸਿਰਫ਼ 
ਮੂੰਹ ਤੋਂ ਕਹਿਣ ਲਈ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਵਾਸਤੇ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਜਿਹਾ ਮਨੁੱਖ ਕੇਵਲ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਸੱਚਾ ਅਤੇ ਚੈਗਾ ਬਣਨ ਲਈ ਅਜਿਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਨਿਰ-ਸਵਾਰਥ ਜਾਪੇ ਪਰ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਦੀ ਭਾਲ ਵਿਚ ਬਗਲਾ 
ਭਗਤ ਬਣਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਐਸੀ ਹਾਲਤ 
ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸਾਪੁ ਕੁੰਚ ਛੋਡੈ ਵਿਖ਼ੁ ਨਹੀ ਛਾਡੈ ॥ ਉਦਕ ਮਾਹਿ ਜੈਸੇ ਬਗੂ ਧਿਆਨੁ ਮਾੜੈ ॥੧॥ 
ਕਾਹੇ ਕਉ ਕੰਜੀ ਧਿਆਨੁ ਜਪੰਨਾ ॥ ਜਬ ਤੇ ਸੁਧੁ ਨਾਹੀ ਮਨੁ ਅਪਨਾ ॥੧ਭਰਹਾਉਰ 
ਸਿੰਘਚ ਭੋਜਨੁ ਜੋ ਨਰੁ ਜਾਨੈ ॥ ਐਸੇ ਰੀ ਠਗਦੇਉ ਬਖਾਨੈ ॥੨॥ 
ਨਾਸੇ ਕੇ ਸੁਆਮੀ ਲਾਹਿ ਲੇ ਝਗਰਾ ॥ ਰਾਮ ਰਸਾਇਨ ਪੀਉ ਰੇ ਦਗਰਾ ॥੩॥੪॥ 
(ਆਸ਼ਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪਨ 485-56) 
ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਭਗਤੀ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋ' ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੀ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਨੈਤਿਕ ਗੁਣ ਹੋਣੇ ਇਕ ਬੁਨਿਆਦੀ 
ਸ਼ਰਤ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸੱਪ, ਥਗਲੇ ਅਤੇ ਸ਼ੇਰ ਦੀਆਂ 
ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਧਰਮ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਨੈਤਿਕਤਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ 
ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਸੱਪ ਆਪਣੀ ਕੁੰਜ ਛੱਡ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਅੰਦਰਲੀ ਜ਼ਹਿਰ 
ਨਹੀਂ ਛੱਡਦਾ। ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਬਾਹਰੋ' ਆਪਣੀ ਖ਼ੁਬ ਸਫ਼ਾਈ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ ਪਰ ਅੰਦਰ' 
ਔਗੁਣਾਂ ਦੀ ਜ਼ਹਿਰ ਨਹੀਂ ਤਿਆਗਦਾ। ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਬਗਲਾ ਸਮਾਧੀ ਲਾਉਂਦਾ 
ਹੈ ਪਰ ਉਸਦੀ ਅੰਦਰਲੀ ਬਿਰਤੀ ਆਪਣਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਫੜਨ 'ਤੇ ਲੱਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ 
ਵੀ ਬਾਹਰੇ' ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਅੰਦਰਲੇ ਵਿਕਾਰ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਚੱਲਦੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੇਰ ਕਿਉਂਕਿ ਕਮਜੋਰ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਉਸਦਾ ਭੇਜਨ ਜ਼ੁਲਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਐਸੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਠੱਗ ਆਖਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜਾ ਦਸਾਂ 
ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਹੱਕ ਮਾਰ ਕੇ ਮਾਇਆ 
ਇਕੱਠੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਸਾਫ਼ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਅਜਿਹਾ 
ਮਨੁੱਖ ਸੱਪ, ਬਗਲੇ ਅਤੇ ਸ਼ੇਰ ਦੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਐਸਾ ਮਨੁੱਖ 
ਮਲਫ ਭਾਗੋ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਲੋੜ ਤੋਂ ਵੱਧ ਮਾਇਆ ਇਕੱਠੀ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ 
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ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਭੈੜੀ ਦਸ਼ਾ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਾਏ ਰੇ ਮਨ ਬਿਖਿਆ ਬਨ ਜਾਇ ॥ ਭੂਲੋਂ ਰੇ ਠਗਮੂਰੀ ਖਾਇ ॥੧੩ਰਹਾਉਭ 
ਜੈਸੇ ਮੀਨੁ ਪਾਨੀ ਮਹਿ ਰਹੈ ॥ ਕਾਲ ਜਾਲ ਕੀ ਸੁਧਿ ਨਹੀ ਲਹੈ ॥ 
ਜਿਹਬਾ ਸੁਆਦੀ ਲੀਲਿਤ ਲੰਹ ॥ ਐਸੇ ਕਨਿਕ ਥਾਮਨੀ ਬਾਧਿਓ ਮੋਹ ॥੧॥ 
ਜਿਉ ਮਧੁ ਮਾਖੀ ਸੈਚੈ ਅਪਾਰ ॥ ਮਹੁ ਲੀਨੋ ਮੁਖਿ ਦੀਨੀ ਛਾਰੁ ॥ 
ਗਊ ਬਾਛ ਕਉ ਸੰਚੈ ਖੀਰੁ ॥ ਗਲਾ ਬਾਂਧਿ ਦੁਹਿ ਲੇਇ ਅਹੀਰੁ 8੨॥ 
ਮਾਇਆ ਥਚਨਿ ਸ੍ਮੁ ਅਤਿ ਕਰੈ॥ ਸੈ ਮਾਇਆ ਲੈ ਗਾਡੈ ਧਰੈ 
ਅਤਿ ਸੇਚੈ ਸਮਝੈ ਨਹੀ ਮੁੜ ॥ ਧਨੁ ਧਰਤੀ ਤਨੁ ਹੋਇ ਗਇਓ ਧੂਲਿ ॥੩॥ 
ਕਾਮ ਕਰੋਧ ਤ੍ਰਿਸਨਾ ਅਤਿ ਜਰੈ ॥ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਕਬਚੂ ਨਹੀ ਕਰੈ ॥ 
ਕਹਤ ਨਾਮਏਉ ਤਾ ਚੀ ਆਣਿ ॥ ਨਿਰਭੈ ਹੋਇ ਭਜੀਐ ਭਗਵਾਨ ॥੪॥੧॥ 
(ਸਾਰੰਗ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ ਪੰਨਾ /2527 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਇਸ ਗੱਲ ਵਿਚ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਮਨ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾ ਸੇਥੋਧਨ ਕਰ ਕੇ ਅਤੇ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਮੂੜ੍ਹ ਜਾਂ ਮੂਰਖ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹੋਏ ਵੀ ਬੜੇ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੌਕਾਰ ਵਿੱਚੋਂ ਸਿੱਧੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੋਹ, ਕਾਮ 
ਅਤੇ ਕੋਂਧ ਦਾ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੱਖ ਜ਼ਿਕਰ ਆਇਆ ਹੈ। ਲੋਭ ਅਤੇ ਹੰਕਾਰ 
ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਵਿਕਾਰ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਜੜ੍ਹ ਹੈ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ। ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਸੁਹਾਵਣੇ ਲੱਗਦੇ ਜੈਗਲ ਰੂਪੀ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਘੁੰਮਦਾ ਹੋਇਆ ਬਾਹਰੋਂ ਸੋਹਣੇ ਦਿੱਸਦੇ ਧਤੂਰੇ ਦੇ ਫਲ ਹੀ ਖਾਈ ਜਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਮੱਛੀ ਆਪਣੀ ਜੀਭ ਦੇ ਸੁਆਦ ਕਰਕੇ ਜਾਲ ਨਾਲ ਲੱਗੀ ਹੋਈ ਲੋਹੇ ਦੀ ਕੁੰਡੀ 
ਦੁਆਰਾ ਫੜੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਧੂ-ਮੱਖੀ ਸ਼ਹਿਦ ਇਕੱਠਾ ਕਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਸਾਰਾ 
ਸ਼ਹਿਦ ਛੱਤਾ ਨਿਚੋੜ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸਨੂੰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । ਗਊ 
ਆਪਣੇ ਵੱਛੇ ਲਈ ਬਣਾਂ ਵਿਚ ਦੁੱਧ ਇਕੱਠਾ ਕਰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਉਸ ਗਊ ਦਾ ਮਾਲਕ 
ਮਨੁੱਖ ਸਾਰਾ ਦੁੱਧ ਚ ਕੇ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਉਂ' ਮੂਰਖ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਮਾਇਆ ਇਕੱਠੀ 
ਕਰਨ ਲਈ ਲੋੜ ਤੋਂ' ਵੱਧ ਮਿਹਨਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ ਲੁਕਾ-ਲੁਕਾ ਕੇ 
ਸੋਭਾਲ ਕੇ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮਿਆਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਜ਼ਮੀਨ 
ਹੇਠ ਟੋਆ ਪੁੱਟ ਕੇ ਦਬਾ ਦਿੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਵਾਰੀ ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਨੂੰ ਪਤਾਂ ਨਾਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸਦੇ ਮਰਨ ਮਗਰੇਂ ਵੀ ਇਹ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਧਰਤੀ ਵਿਚ 
ਹੀ ਦੱਬਿਆ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਹੁਣ ਵੀ ਬੈਂਕਾਂ ਵਿਚ ਥਹੁਤ ਸਾਰਾ ਧਨ ਐਸਾ ਪਿਆ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮਰਨ ਵਾਲੇ ਦੇ ਵਾਰਸਾਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ ਜਾਂ ਫਿਰ 
ਇਉਂ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮੂਰਖ ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਤੰਗ ਹੋ ਕੇ, ਮਿਹਨਤ ਕਰ ਕੇ 
ਜਾਂ ਠੱਗੀਆਂ ਮਾਰ ਕੇ ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸਨੂੰ ਵਰਤਣ ਵਾਲੇ 
ਜਾਂ ਉਜਾੜਨ ਵਾਲੇ ਉਸਦੇ ਵਾਰਸ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਆਪ ਇਸ ਧਨ ਦਾ ਸੁਖ ਨਹੀ' 
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ਲੈ ਸਕਦਾ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਇਸ ਚੱਕਰਵਿਊ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਮੂਰਖ ਮਨੁੱਖ ਕਾਮ, ਕ੍ਧ 
ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ ਸੜਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਸਾਧਸੰਗਤ ਵਿਚ ਨਹੀਂ' 
ਜਾਂਦਾ। ਸਾਧਸੰਗਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੋ ਉਸਨੂੰ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਇਸ 
ਜੋਜਾਲ ਦੀ ਸਮਝ ਪੈਣੀ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸਦਾ ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਹੋਣਾ ਸੀ। ਜ਼ਾਹਰ 
ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸਾਧਸੈਗਤ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਮਨੁੱਖ ਮਾਇਆ ਵਿਚ 
ਗ਼ਲਤਾਨ ਹੋ ਕੇ ਅਨੌਤਿਕ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਮਾਲਕ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਇਕੱਠੀ 
ਕਰਨ ਦੇ ਲਾਲਚ ਵਿਚ ਅਤੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਉਹ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪਾਪ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਝੂਠ ਬੋਲਦਾ ਹੈ, ਦੂਜਿਆਂ ਨਾਲ ਧੋਖੇ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਕਦਰਾਂ-ਕੀਮਤਾਂ 
ਤੋ ਵਾਂਝਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਧਨ-ਦੌਲਤ, ਰਾਜ-ਸੱਤਾ ਅਤੇ ਜਵਾਨੀ ਦਾ ਨਸ਼ਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਰੱਬ ਚੇਤੇ ਨਹੀ' 
ਗਹਿਣ ਦਿੰਦਾ । ਇਸ ਨਸ਼ੇ ਨੂੰ ਅਸੀ' ਹੈਕਾਰ ਦਾ ਨਾਮ ਦੇ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ 'ਗਰਬ' ਆਖਿਆ ਹੈ। ਹੈਕਾਰ ਦਾ ਔਗੁਣ ਇਕ ਐਸਾ ਔਗੁਣ ਹੈ 
ਜੋ ਬੋਦੇ ਦੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਔਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲਣ ਦੀ ਸਮਰੱਬਾ ਰੱਖਦਾ 
ਹੈ। ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਕੌਰਵਾਂ, ਯਾਦਵਾਂ 
ਅਤੇ ਰਾਵਣ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੋ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਮਹਿਲ-ਮਾੜੀਆਂ, ਰਾਜ, 
ਜਾਇਦਾਦ, ਹਾਥੀ, ਘੋੜੇ, ਫ਼ੌਜਾਂ ਅਤੇ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਸਭ ਕੁਝ ਏਥੇ ਹੀ ਰਹਿ ਜਾਣਾ 
ਹੈ। ਸੇਲੇ ਦੀ ਬਣੀ ਹੋਈ ਲੰਕਾ ਦਾ ਮਾਲਕ ਰਾਵਣ ਕਿਥੇ ਹੈ ? ਦੁਰਯੋਧਨ ਵਰਗੇ 
ਬਲੀ ਵੀ ਇਥੇ ਨਹੀਂ' ਰਹੇ। ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਮਾਰਕੰਡ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਮਿਸਾਲ 
ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਬਹੁਤ ਲੰਮੀ ਉਮਰ ਭੋਗੀ ਪਰ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਉਹ ਕੱਖਾਂ ਦੀ 
ਕੁਲ੍ਹੀ ਵਿਚ ਹੀ ਰਿਹਾ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਯਾਦਵਾਂ ਨੇ ਹੈਕਾਰ ਵਿਚ ਆ ਕੋ ਦੁਰਬਾਸਾ ਰਿਸ਼ੀ 
ਨੂੰ ਮਜ਼ਾਕ ਕੀਤਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁੱਲ ਹੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। ਮਾਇਆ ਕਿਸੇ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀ। ਇਸ ਲਈ ਮਾਇਆ ਦੀ ਬਹੁਤਾਤ ਕਰਕੇ ਹੈਕਾਰ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਗ਼ਰੀਬਾਂ 
ਸੰਤਾਂ ਅਤੇ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਨੂੰ ਮਜ਼ਾਕ ਕਰਨਾ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਹੀ ਪੁੱਠਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ 
ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ 
ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਦਾ ਯਾਦ ਰੱਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਕਦੇ ਵੀ ਹੈਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 

ਹਮਰੇ ਕਰਤਾ ਰਾਮੁ ਸਨੇਰੀ ॥ 
ਕਾਰੇ ਰੇ ਨਰ ਗਰਬੁ ਕਰਤ ਹਹੁ ਬਿਨਸਿ ਜਬ ਝੂਠੀ ਦੇਹੀ ॥੧ਗਰਹਾਉ੩ 
(ਹਨਾਸਗੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 692) 

ਇਉਂ' ਅਸੀਂ' ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਾਨੂੰ ਉੱਘੜਵੇਂ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵੀ ਸੁਤੇ-ਸਿੱਧ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀ-ਸਿੱਮਰਨ ਅਤੇ ਥਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਅਟੁੱਟ ਸੈਬੈਧ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ 
ਅਤੇ ਨੈਤਿਕ ਜੀਵਨ-ਵਿਹਾਰ ਦੇ ਸੁਮੋਲ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਪੂਰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
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/ਸ) ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨਨੇਂਤਕਾ ਸ਼ਰੌਕਾਰ 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਜਿਥੇ ਸਾਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਅਤੇ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਉਥੇ ਇਸ ਵਿੱਚੋਂ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ' 
ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ ਹਾਲਾਤ ਦੀ ਵੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਜਾਤੀ-ਪ੍ਰਥਾ ਏਨੀ ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ ਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀਆਂ 
ਦੇ ਇਲਾਵਾ ਹੇਠਲੇ ਦੋਵੇ' ਵਰਗਾਂ ਵੈਸ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਨੂੰ ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਜਾਣ 
ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਤਕ ਦੀ ਵੀ ਮਨਾਹੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ 'ਤੇ ਹੋਫਾਇਆ। ਇਸ ਪੀੜਾ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜਾ ਹੀ ਪ੍ਰਤੱਖ ਹੈ : 

(1) ਹੀਨੜੀ ਜਾਤਿ ਮੇਰੀ ਜਾਦਿਮ ਰਾਇਆ ॥ 

ਗਧੇ ਕੇ ਜਨਮਿ ਕਾਹੇ ਕਉ ਆਇਆ ੧੧ਮਰਹਾਉਜ 
/ਡੈਰਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1464) 
(2) ਲੂਢੂ ਸੂਢੁ ਕਰਿ ਮਾਰਿ ਉਠਾਇਓ ਕਹਾ ਕਰਉ ਬਾਪ ਬੀਠੂਲਾ ॥੧8... 
ਏ ਪੰਡੀਆ ਮੋ ਕਉ ਚੇਢ ਕਹਤ ਤੇਰੀ ਪੈਜ ਪਿਛੋਉਡੀ ਹੋਇਲਾ ॥੨॥ 
ਮਲਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 12927 

ਭਾਵੇਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀਆਂ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿਚ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੀ ਹੀ ਕੀਮਤ 
ਹੈ ਪਰ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਅਸੀਂ' ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਹੁਣ ਵੀ ਕੁਲ ਜਾਂ ਜਾਤ ਨੂੰ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ' 
ਉੱਪਰ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਜਾਤ-ਪਾਤੀ ਵਿਤਕਰਾ ਅਜੇ ਵੀ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀ' 
ਰੋਇਆ, ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਅੱਜ ਦੇ ਸਮਾਜ 
'ਤੇ ਵੀ ਚੋਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਥਾਣੀ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਕੱਟੜਤਾ ਅਤੇ 
ਮਜ਼ਹਬ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਤਕਰੇ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ-ਵਰਗ ਆਪ ਜੀ 'ਤੇ ਦੁਖੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸ਼ੂਦਰ 
ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਮ ਕਿਉਂ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਕਾਜ਼ੀ ਅਤੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਜ਼ਹਬ ਅਨੁਸਾਰ ਰਾਮ ਦੀ ਥਾਂ ਅੱਲਾ ਕਹਿਣ 
ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਪਾਸੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਜਾਤੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ ਹਟਾਉਣ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਉਹ 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਹਾਕਮ ਦੀ ਜੋਰ-ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ ਕਰ ਕੇ ਆਪਣਾ ਧਰਮ-ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਖ਼ੁਦ ਰਾਮ ਜਾਂ ਅੱਲ੍ਹਾ ਨੂੰ ਇੱਕੋ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਵਜੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਦੋਵੇਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ (ਹਿੰਦੂਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ 
ਦੇ) ਨਾਮ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਜਦੋਂ' ਕਾਜ਼ੀ 
ਅਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਮ ਛੱਡ ਕੇ ਅੱਲ੍ਹਾ ਜਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਕਹਿਣ ਲਈ ਜ਼ਬਰਦਸਤੀ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ ਧੱਕਾ ਅਤੇ ਅਨਿਆਂ ਭਗਤ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। 
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ਆਪ ਜੀ ਧਾਰਮਿਕ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦੇ ਹਮਾਇਤੀ ਹਨ । ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਜ਼ਿਹਨੀ ਗ਼ੁਲਾਮੀ 
ਨੂੰ ਆਪ ਨਹੀਂ' ਮੰਨਦੇ। ਰਾਗ ਭੈਰਉ ਵਿਚ ਪੰਕਤੀ 'ਸੁਲਤਾਨੁ ਪੂਛੈ ਸੁਨੁ ਥੇ ਨਾਮਾ।” 
ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਂਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ ਆਜ਼ਾਦੀ ਦਾ ਦਸਤਾਵੇਜ਼ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ 
ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਸਲਾਹ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨ ਕੇ ਰਾਮ 
ਦੀ ਥਾਂ ਖ਼ੁਦਾ ਕਹਿ ਦੇਣ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ ਮਾਂ ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਖ਼ੀਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੇ ਭਗਤ ਦੀ ਖ਼ੁਦ ਮਦਦ ਕਰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕੱਟੜਤਾ ਦੀ ਹਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੀ ਇਸ ਜਿੱਤ ਦਾ 
ਨਾਮੇ ਥੀ ਕੀਰਤਿ ਰਹੀ ਸੈਸਾਰਿ ॥ ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਲੇ ਉਧਰਿਆ ਪਾਰਿ ॥੨੭॥ 
ਸਗਲ ਕਲੇਸ ਨਿੰਦਕ ਭਦਿਆ ਖੇਦੁ ॥ ਨਾਮੇ ਨਾਰਾਇਨ ਨਾਹੀ ਭੇਦੁ ॥੨੮॥੧॥੧੦॥ 
/ਡੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਉ ਜੰ. ਪੰਨਾ 14661 
ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਲੌਕ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀਆਂ 
ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਲਝੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ-ਵਰਗ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਇਸ ਉਲਝਣ 
ਦਾ ਹਰ ਪੱਥੋਂ ਪੂਰਾ ਫ਼ਾਇਦਾ ਉਠਾ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਹੈਰਾਨੀ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵਹਿਮਾਂ- 
ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੇ ਹੋਏ ਲੋਕ ਆਪਣੀਆਂ ਪਤਨੀਆਂ, ਆਪਣੀ ਜ਼ਮੀਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਧਨ-ਦੌਲਤ ਤਥ ਦਾਨ ਕਰੀ ਜਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਇਹ ਇਕ ਕਿਸਮ ਦੀ ਜ਼ਿਹਨੀ, 
ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਆਰਥਿਕ ਗ਼ੁਲਾਮੀ ਹੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 
ਗੱਡ ਰਾਗ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭੈਰਉ, ਗਾਇਤੀ, ਮਹਾਦੇਵ, ਮਹਾਮਾਈ, ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ 
ਰਾਮਚੋਦਰ ਜੀ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਹਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਉੱਪਰ ਦੀ ਹਸਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ (ਬੀਠਲ) 
ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ : 
ਹਉ ਤਉ ਏਕੁ ਰਮਈਆ ਲੈਹਉ ॥ 
ਆਨ ਦੇਵ ਬਦਲਾਵਨਿ ਦੈਹਉ ॥ (ਗੱਡ ਨਾਮਦੇਊਂ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 9747 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਾਨੂੰ ਜਾਤ-ਪਾਤ, ਧਾਰਮਿਕ 
ਕੱਟੜਤਾ ਕਰਕੇ ਭਿੰਨ-ਡੇਦ, ਪਰਾਏ ਧਨ ਦੀ ਲਾਲਸਾ, ਪਰਾਏ ਰੂਪ ਦੀ ਝਾਕ , 
ਵਹਿਮਾਂ-ਭਰਮਾਂ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਲੁੱਟ-ਖਸੁੱਟ ਜਿਹੀਆਂ ਬੁਰਾਈਆਂ ਨੂੰ ਸਮਾਜ 
ਵਿੱਚੋਂ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਲਈ ਇਕਸਾਰ ਧਾਰਮਿਕ 
ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਦਾ ਸੁਨੇਹਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਇਕਾਹਨ ਸ਼ਬਦ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਅਠਾਰਾਂ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਉਂ ਹੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ 
ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਹੀ ਕਹੀ 
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ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਫਿਚ ਸੋਸਕ੍ਤ, ਪ੍ਰਾਗਿਤ, ਮਰਾਠੀ, ਅਰਬੀ ਅਤੇ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਥਾਂ-ਥਾਂ ਵਰਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਅਤੇ ਮੱਤਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਕ ਮਾਨਵਵਾਦ ਦਾ ਸੁਨੇਹਾ ਦੇਣ ਵਾਲੀ 
ਬਾਣੀ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸੈਂਬੋਧਨ ਹੁੰਦਿਆਂ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ, ਹਰਿ, ਮੁਰਾਰੀ, ਠਾਕੁਰ, ਰਾਮਈਆ, ਮਾਧਉ, ਸਿਆਮ, ਮੁਥੰਦ, 
ਅਸਪਤਿ, ਗਜਪਤਿ, ਨਰਹਿ ਨਰਿੰਦ, ਜਗਜੀਵਨ, ਨਾਰਾਇਨ, ਬ੍ਰਹਮ, ਕਵਲਾਪਤੀ, 
ਕੋਸਵ, ਪ੍ਰਭ, ਨਰਹਰੀ, ਸ੍ਰੀ ਰੋਗ, ਰਾਜਾ ਰਾਮ, ਪੀਤਾਂਬਰ, ਤ੍ਰਿਭਿਵਣ ਧਣੀ, 
ਭਗਵਾਨ, ਨਿਰੰਜਨ, ਰਾਮਰਾਇ, ਗੋਸਾਈ, ਪੁਰਖੋਤਮ, ਸੁਆਮੀ ਅਤੇ ਧਨੀ । ਸਥਾਨਕ 
ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸ਼ਬਦ “ਬੀਠਲ' ਨੂੰ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਪ੍ਰਮੁੱਖਤਾ 
ਨਾਲ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਛੋਨ 
ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਘਟਨਾ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 'ਬੇਢੀ' ਨਾਮ ਹੀ ਵਰਤਿਆ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਨਾਮ ਭਾਰਤੀ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤੀ ਜਾਂ ਹਿੰਦੂਮਤ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਹਿੱਸਾ 
ਹਨ। 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਅਰਥੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ ਕੁਝ ਨਾਮ 
ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਲਈ ਵਰਤੇ 
ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਕਰੀਮਾ, ਰਹੀਮਾ, ਅਲਹ, ਗਨੀ, ਮਨੀ, ਅਤੇ ਹਾਜਰਾ-ਹਜੂਰ । ਇਲੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਨਾਮ ਜਾਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਜਿਵੇਂ ਪਾਤਿਸਾਹ, ਮੀਰ, ਕਲੰਦਰ, ਦਾਨਾ, ਬੀਨਾ, ਬਖਸੇਦ, ਦਿਹੰਦ , 
ਬਿਸੀਆਰ, ਦਰੀਆਓ, ਧਨੀ ਅਤੇ ਖੁੰਦਕਾਰਾ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਹਨ । 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਸੁਦਰ ਸੈਗਮ ਦੇਖਣ ਲਈ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਪ੍ਰਤੱਖ ਉਦਾਹਰਣ ਹਨ : 
(1) ਆਉ ਕਲੈਦਰ ਕੇਸਵਾ 8 ਕਰਿ ਅਥਦਾਲੀ ਭੇਸਵਾ ਭਰਹਾਉਭ 
ਜਿਨਿ ਆਕਾਸ ਕੁਲਹ ਸਿਰਿ ਕੀਨੀ ਕਉਸੈ ਸਪਤ ਪਯਾਲਾ ॥ 
ਚਮਰ ਪੋਸ ਕਾ ਮੰਦਰੁ ਤੇਰਾ ਇਹ ਬਿਧਿ ਬਨੇ ਗੁਪਾਲਾ ॥੧॥ 
/ਡੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 17671 
(2) ਕਰੀਮਾਂ ਰਰੀਮਾਂ ਅਲਾਹ ਤੂ ਗਨੀ ॥ ਹਾਜਰਾ ਹਜੂਰਿ ਦਰਿ ਪੇਜਿ ਤੂੰ ਮਨੀ ॥੧॥... 
ਤੂੰ ਦਾਨਾਂ ਤੂੰ ਬੀਨਾਂ ਮੈ ਬੀਚਾਰੁ ਕਿਆ ਕਰੀ ॥ ਨਾਮੇ ਚੇ ਸੁਆਮੀ ਬਖਸੈਦ ਤੂੰ ਹਰੀ ॥੩॥ 
/ਤਿਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ ।ਨੰ. ਪੰਨਾ 7277 
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(3) ਖੂਭ ਤੇਰੀ ਪਗਰੀ ਮੀਠੇ ਤੇਰੇ ਬੋਲ ॥ ਦਰਾਰਿਕਾ ਨਗਰੀ ਕਾਹੇ ਕੇ ਮਰੀਲ ॥੨॥ 
ਢਚਦਾੀ ਹਜਾਰ ਆਲਮ ਏਕਲ ਖਾਨਾਂ ॥ ਹਮ ਚਿਨੀ ਪਾਤਿਸਾਹ ਸਾਂਢਲੇ ਚਰਨਾਂ ॥੩॥ 
ਅਸਪਤਿ ਗਜਪਤਿ ਨਰਹ ਨਰਿੰਦ ॥ ਨਾਮੇ ਕੇ ਸੂਾਮੀ ਮੀਰ ਮੁਕੰਦ ॥੪੪8੨॥੩॥ 

/ਤਿਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾ 7277 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ 'ਪਾਤਿਸਾਹ ਸਾਂਵਲੇ ਬਰਨਾਂ” ਅਤੇ 'ਮੀਰ ਮੁਕੰਦ” 

ਇੱਕੋ ਥਾਂ ਕਹਿ ਕੇ ਹਿੰਦੂਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦਾ ਸੁੰਦਰ ਸੁਮੇਲ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਕਿਉਂਕਿ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਨਾਲ ਸੈਬੇਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ, ਇਸ 

ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੇ ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਤੱਖ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ 
ਮਰਾਠੀ ਅਭੋਗ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਜੋ ਕਿ ਮਹਾਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਜਾਂਚੈ', “ਚੇ', “ਚੀ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤ' ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਹੀ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 

ਜਾਂ ਚੈ ਘਰਿ ਦਿਗ ਦਿਸੈ ਸਰਾਇਚਾ ਬੈਕੁੰਠ ਭਵਨ 

ਚਿਤ੍ਰਸਾਲਾ ਸਪਤ ਲੈਕ ਸਾਮਾਨਿ ਪੂਰੀਅਲੇ ॥ (ਮਲਾਰ ਨਾਮਦੇਵਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1292) 

ਇਸ ਇਕ ਤੁਕ ਵਿਚ ਹੀ 'ਜਾਂ ਚੈ', 'ਸਰਾਇਚਾ' ਅਤੇ 'ਪੂਰੀਅਲੇ" ਸ਼ਬਦ 

ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਹੀ ਸ਼ਬਦ-ਰੂਪ ਹਨ। ਸੇਵੀਲੇ, ਪੂਰੀਅਲੇ, ਰਾਚੀਲੇ, ਭਾਖੀਲੇ, 
ਪਿਛਵਾਰਲਾ, ਉਧਾਰੀਅਲੇ, ਆਨੀਲੇ, ਕਾਟੀਲੇ, ਭਰਮੀਅਲੇ, ਰਾਖੀਅਲੇ, ਭਰਾਈਲੇ, 
ਪੁਰੋਦਰੀਏ ਅਤੇ ਪਉਢੀਅਲੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਮਰਾਠੀ ਰੂਪ ਹਨ। ਮਰਾਠੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅੰਤ 'ਤੇ 'ਲਾ' ਅਤੇ 'ਲੇ' ਲਗਾ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਾਲ 
(1੬0੦) ਬਦਲਦਾ ਹੈ। 

“ਚੇ', 'ਚਾ” ਅਤੇ “ਚੀ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤ' ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇਖੋ : 

(1) ਭ੍ਮਿ ਭੂਮਿ ਆਏ ਰੂਮ ਚੇ ਦੁਆਰਾ ॥ (ਧਨਾਸ਼ਗਾਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜਨ. ਪੱਨਾ 694) 

(2) ਤਰਕੁ ਨ ਚਾ॥ ਭਮੀਆ ਚਾ ॥ (ਧਨਾਸਗਾੀ ਨਾਮਏਵ ਜ. ਪੰਨਾ 6934 


(3) ਪ੍ਰਣਵੈ ਨਾਮਦੇਉ ਤਾਂ ਚੀ ਆਣਿ ॥ ਸਗਲ ਭਗਤ ਜਾ ਚੈ ਨੀਸਾਣਿ ॥ 
ਮਲਾਰ ਨਾਮਏਫਾ ਨੰ. ਪੰਨਾ 1292, 
“ਕੁਨ' ਸ਼ਬਦ ਮਰਾਲੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 'ਕੌਣ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ : 
ਤੂ ਭਨ ਰੇ॥ ਮਿ ਜੀ॥ ਨਾਮਾ॥ ਹੋ ਜੀ॥ _,ਹਨਾਸਗੀ ਨਾਮਦੇਵਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 694) 
ਜਦੋ' ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਾਂ ਪਦਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾਅ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਅਨੋਖੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੰਗੀਤਕ ਅਰਥਾਤ ਸਰੇਦੀ ਰਸ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਲਾਰ ਰਾਗ 
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ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਬੇਅੰਤ ਵਸਤੂਆਂ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਬਾਰ-ਥਾਰ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੋਭ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 'ਜਾਂ 
ਚੈ ਘਰਿ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀ 
ਮਹਿਮਾ ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਾ ਆਰੰਭ 
“ਜਉ ਗੁਰਦੇਉ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੋਂਡ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਚਾਰ ਵਾਰ “ਹਰਿ ਹਰਿ ਕਰਤ” 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾਅ ਅਨੋਖਾ ਰੋਗ ਥਨ੍ਹਦਾ ਹੈ। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨਿਰਣਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਦੁਹਰਾਂਦੇ ਹਨ : ਰਾਮ ਨਾਮ ਸਰ ਤਊ ਨ ਪੂਜੈ' 
ਭਾਵ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਵੀ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਤੁੱਛ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਮ- 
ਨਾਮ ਹੀ ਸਰਵੋਤਮ ਹੈ । 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' 
ਬਾਸ਼ੂਬੀ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਢੰਗ ਅਤੇ ਇਸ ਸਿਮਰਨ 
ਦਾ ਮਹੱਤਵ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਮਨੁ ਮੇਰੋ ਗਜ਼ ਜਿਹਬਾ ਮੇਰੀ ਕਾਤੀ ॥ ਮਪਿ ਮਪਿ ਕਾਟਉ ਜਮ ਕੀ ਵਾਸੀ ॥੧੪... 
ਸੁਇਨੇ ਕੀ ਸੂਈ ਰੁਪੇ ਕਾ ਧਾਗਾ ॥ ਨਾਮੇ ਥਾ ਚਿਤੁ ਹਰਿ ਸਉ ਲਾਗਾ ॥੪੪੩॥ 
(ਆਸਾ ਨਮਦੇਵਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 485) 
ਭਗਤ ਜੀ ਆਪਣੇ ਕਿੱਤੇ ਨਾਲ ਸੈਥੇਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚੋ' ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮਨ ਰੂਪੀ ਗਜ ਨਾਲ ਜਮਾਂ ਦੀ ਫਾਹੀ ਦੇ ਡਰ ਰੂਪੀ ਕੱਪੜੇ 
ਨੂੰ ਮਿਣ-ਮਿਣ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਜੀਭ ਰੂਪੀ ਕੈਂਚੀ ਨਾਲ ਨਾਮ ਜਪ-ਜਪ ਕੇ ਕੱਟਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਰੂਪੀ ਸੋਨੇ ਦੀ ਸੂਈ ਨਾਲ ਸੁਰਤ ਰੂਪੀ ਚਾਂਦੀ ਦੇ ਧਾਗੇ ਨਾਲ ਮਨ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਸਿਉਣ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ 
ਆਪ ਜੀ ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸਹੀ ਢੰਗ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਰਾਹੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਦੇਰੀ ਮਹਜਿਦਿ ਮਨੁ ਮਉਲਾਨਾ ਸਰਜ ਨਿਵਾਜ ਗੁਜਾਰੈ ॥ 
(ਭੈਰਉ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 74677 
ਦੇਹੀ ਭਾਵ ਸਗੀਰ ਰੂਪੀ ਮਸਜਿਦ ਵਿਚ ਮਨ-ਰੂਪੀ ਮੁੱਲਾਂ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੇ ਨਾਮ 
ਵਿਚ ਮਨ ਨੂੰ ਜੋੜ ਕੇ ਸਹਿਜ ਢੋਗ ਨਾਲ ਜੇਕਰ ਸਰੀਰ ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰੇ ਤਾਂ 
ਗੇ ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਲਾਫ਼ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤ ਕੇ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ : 
ਦਸ ਚੈਰਾਗਨਿ ਮੋਹਿ ਬਸਿ ਕੀਨੀ ਪੰਚਹੁ ਕਾ ਮਿਟ ਨਾਵਉ 8 
ਸਤਰਿ ਦੋਇ ਭਰੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਸਰਿ ਬਿਖੁ ਕਉ ਮਾਰਿ ਕਢਾਵਉ ॥ 
/ਧਨਾਸਗੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 6931 
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ਡਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜਾ. ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਭਾਣਾ 109 


ਬੈਰਾਗਨ ਰੂਪੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੇ ਦਸ ਇੰਦਰੇ (ਪੰਜ ਕਰਮ ਇੰਦਰੇ ਹੱਥ, ਪੈਰ, 
ਮੂੰਹ, ਗੁਦਾ ਅਤੇ ਲਿੰਗ, ਪੰਜ ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੇ ਨੇਤਰ, ਨੱਕ, ਕੰਨ, ਰਸਨਾ ਅਤੇ 
ਚਮੜੀ) ਆਪਣੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਕਰ ਲਏ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ ਰੱਖਦੇ ਪੰਜ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਨੂੰ ਮਿਟਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ 
ਸਰੀਰ ਦੀਆਂ ਬਹੱਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਨਾੜੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਮਾਇਆ ਦੇ ਮੋਹ ਰੂਪੀ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰਾਂ 
ਰੂਪੀ ਜ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਕੱਢ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾੜੀਆਂ ਵਿਚ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਾ ਜਲ 
ਭਰ ਲਿਆ ਹੈ। 
ਇਕ ਹੇਰ ਥਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਉਪਮਾ ਪਾਰਸ 
ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਲੌਹੇ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ ਪਰ ਇਹ 
ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲੋਹਾ ਪਾਰਸ ਦਾ ਸੋਗ ਪਾ ਕੇ ਸੋਨਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ : 
ਤੁਮ ਚੇ ਪਾਰਸ਼ ਹਮ ਚੇ ਲੋਹਾ ਸੋਗੇ ਥੰਚਨੁ ਭੈਇਲਾ ॥ 
ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਨਮਦਵਾ ਜੀ, ਪੰਨਾ 13511 
ਯੋਗ-ਮਤ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤ ਕੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਡੂ-ਨਾਮ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਢੰਗ ਪ੍ਰਭੂ-ਪ੍ਰੀਤ ਰਾਹੀਂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਯੋਗ-ਮਤ ਵੱਲੋਂ ਅਪਨਾਇਆ 
ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਢੰਗ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਇਬਾ ਪਿੰਗੂਲਾ ਅਉਰੁ ਸੁਖਮਨਾ ਪਉਨੈ ਬੈਧਿ ਰਰਾਉਰੀ ॥ 
ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ ਦੁਇ ਸਮ ਕਰਿ ਰਾਖਉ ਭ੍ਰਮ ਜੋਤਿ ਮਿਲਿ ਜਾਉਰੀ ॥੨॥ 
।ਰਾਮਕਲਾ ਨਾਮਦੇਉ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 973) 
ਪਰ ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਬ੍ਰਹਮ ਜੋਤਿ ਨਾਲ 
ਮਿਲਣ ਦਾ ਢੈਗ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਫੈਰਾਗੀ ਰਾਮਹਿ ਗਾਵਉਰੀ ॥ 
ਸਬਦਿ ਅਤੀਤ ਅਨਾਹਦਿ ਰਾਤਾ ਆਗੁਲ ਥੈ ਘਰਿ ਜਾਉਗੇ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਨਾਅਏਊਂ ਜੀ. ਪੰਨਾ ੭73) 


ਨਾਉਗੋ, ਕਹਾਵਉਗੋ ਅਤੇ ਸਮਾਉਗੋ ਤੁਕਾਂਤ ਵਜੋਂ ਵਰਤੇ ਸ਼ਬਦ ਬੜਾ ਅਨੰਦਮਈ 
ਸੈਗੀਤਕ ਰਸ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਬਹੁਤ ਹੀ ਵੈਰਾਗਮਈ ਅਤੇ ਬਿਰਹਾ ਦੀ 
ਤੀਂਬਰ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦਾ ਸ਼ਬਦ ਸ਼ਬਦ-ਅਲੈਕਾਰ ਦਾ ਵੀ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਰੂਪ 
ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਆਰੰਭ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਹਨ : 

ਜੋ ਕਉ ਤੂੰ ਨ ਬਿਸਾਰਿ ਤੂ ਨ ਬਿਸਾਰਿ੪ 

ਤੂ ਨ ਬਿਸਾਰੇ ਰਾਮਈਆ ॥੧॥ਰਹਾਉਸ਼ __।ਮਲਾਰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 2929 


ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਦਾਹਰਣਾਂ , ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਅਤੇ 
ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਭਰਪੂਰ ਵਰਤੋ' ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ 
ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋ ਲਏ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਮ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਅਤੇ 
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110 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਦੀ ਖ਼ੂਬ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਝੰਗ ਦਿੱਤੇ ਜਾ 
ਰਹੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 
ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਲਏ ਗਏ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋ' ਹੇਠ-ਲਿਖੇ ਭਗਤ ਜੀ 
ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਦੇਖੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ : 

(1) ਤਾਰੀਲੇ ਗਨਿਕਾ ਬਿਨ ਰੂਪ ਕੁਥਿਜਾ ਬਿਆਧਿ ਅਜਾਮਲੁ ਤਾਰੀਅਲੇ 8... 

ਦਾਸੀ ਸੁਤ ਜਨੁ ਬਿਦਰੁ ਸੁਦਾਮਾ ਉਗ੍ਰਸੈਨ ਕਉ ਰਾਜ ਦੀਏ ॥ 
(ਨਉਂਤਾੀਂ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 345) 
(2) ਸੋਡਾ ਮਰਕਾ ਜਾਇ ਪੁਕਾਰੇ 8 ਪੜੈ ਨਹੀ ਹਮ ਹੀ ਪਚਿ ਹਾਰੇ ॥ 
ਰਾਮੁ ਕਹੈ ਕਰ ਤਾਲ ਬਜਾਵੈ ਚਣੀਆ ਸਭੈ ਭਿਗਾਰੇ ॥੧॥ 
(ਡੌਰਊਂ ਨਾਮਦੇਉ ਸਨ. ਪੰਨਾ /165) 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ 
ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਏਨਾ ਬੇਅੰਤ ਅਤੇ ਦਇਆਲੂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਗਨਿਕਾ, ਕੁਬਿਜਾ ਅਤੇ 
ਅਜਾਮਲ ਵਰਗੇ ਪਾਪੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁਕਤ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਬਿਦਰ, ਸੁਦਾਮਾ ਅਤੇ 
ਉਗਰਸੈਨ ਜਿਹੇ ਨਿਤਾਣੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਵੀ ਸਾਰੇ ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਰਹਿਣ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਭਗਤ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸੋਡ ਅਤੇ ਮਰਕ ਵਰਗੇ ਅਧਿਆਪਕ ਆਪਣੀ 
ਚਤੁਰਾਈ ਅਤੇ ਸਿਆਣਪ ਨਾਲ ਵੀ ਭਗਤ ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਨੂੰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਣ ਤੋਂ 
ਨਹੀਂ ਹਟਾ ਸਕੇ, ਸਗੋ ਇਹ ਅਧਿਆਪਕ ਹਰਨਾਕਸ਼ ਕੋਲ ਜਾ ਕੇ ਗਿਲਾ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਹਲਾਦ ਨੇ ਤਾਂ ਹੋਰ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਦੀ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਵਾਲੇ 
ਪਾਸੇ ਲਾ ਲਿਆ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਸਾਨ੍ਹੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਜੀ ਜਿਥੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਵਜੋਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਸਨ, ਉਥੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੁਨਿਆਵੀ ਅਨੁਭਵ ਵੀ 
ਬੜਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸੀ। ਵੇਦ-ਕਤੇਬ, ਪੁਰਾਣ-ਸ਼ਾਸਤੁ ਤੱਤ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਮਝੇ 
ਹੋਏ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਥੋਧਿਕ ਗਿਆਨ ਥਹੁਤ ਹੀ ਉੱਢੇ ਦਰਜੇ ਦਾ ਸੀ। ਆਪ 
ਜੀ ਸਚਮੁੱਚ ਹੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਅਨਮੋਲ ਮੋਤੀ ਸਨ। 
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ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਬੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ 'ਮੈ ਨਾਹੀ ਕਛੂ ਹਉ ਨਹੀ ਕਿਛੂ ਆਹਿ ਨ ਮੋਰਾ' ਕਹਿਣ 
ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਤਬਦੀਲੀ ਹੋਈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਬਿਲਕੁਲ 
ਹੀ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਦਕਾ ਉਹ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੀ ਮਾਲਾ 
ਦੇ ਅਨਮੋਲ ਮੋਤੀ ਬਣ ਗਏ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਪਿਆਰ ਸਹਿਤ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਕੀਤਾ । 


(ਉ) ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 
/7/ ਜਨਮ ਨਾਭ ਅਤੇ ਏਹਾਂਤ ਏ' ਸ਼ਾਲ ਭਾਰੇ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 

ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੌਲ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 
ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।' ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਹੋਣ 
ਦੀ ਗੱਲ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ, ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ” ਅਤੇ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ“ 
ਨੇ ਵੀ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰੰਤਾ ਕੱਸ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਕਈਆਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਦਾ ਸਮਕਾਲੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ ।”' 
ਇਕ ਗੱਲ ਤਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਏ ਹਨ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ 
ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
॥. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ, ਪੰਨਾ 152, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸਧਨਾ” । 
2. ੧੧.&_ ਅਘਭ0ਮਟਿ, 7% 60% ੧6067, ੯੦੧. ੯), £. 84 'ਤੇ ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਸਧਨਾ 

ਜੀ ਨੂੰ '੮੦ਛ7ਪ੍ਰਕਕਘ? ਹਾ ਹੰਕ੬੬ਦ' ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਰਤ ਏਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 138, ਜੀਵਨ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ । 


3. 
4. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਤਥਾ ਹੌਰ ਭਗਤ, ਪੰਨਾ 81. 
5. ਪ੍ਰੋ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 486, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸਧਨਾ'। 
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ਨਾਮਦੇਵ ਕਬੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨੁ ਤਰੈ ॥ 
(ਮਾਨ ਗਵਿਦਾਸ ਜਂ, ਪੰਨਾ 11067 

ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 
ਜੀ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹੁਰਾ ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਵਿਖੇ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਇਥੇ ਸਰਹਿੰਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਤਿਹਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ (ਪੰਜਾਬ) ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਇਆ। 
ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ ਜੀ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਹਿੰਦ ਦਾ ਸ਼ਿਰੋਮਣਿ ਨਗਰ, ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ ਇਸ ਨਗਰ ਨੂੰ ਸਮਾਣੇ ਦੀ 
ਹਕੂਮਤ ਤੋਂ ਅਲੱਗ ਕਰ ਕੇ ਪਰਗਣੇ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਥਾਪਿਆ। ਮੁਗ਼ਲ ਰਾਜ ਸਮੇਂ ਇਹ 
ਵੱਡਾ ਧਨੀ ਸ਼ਹਿਰ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਅਠਾਈ ਪਰਗਨੇ ਸਨ। ਸੁਲਤਾਨ 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤਗ਼ਲਕ ਦਾ ਰਾਜ ਸੈਨ 1351 ਤੋਂ 1388 ਤਕ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ 
ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।” ਸ. ਹਰਪ੍ਰੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਜ਼ ਜੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ: “ਸੁਲਤਾਨ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ, ਸਾਧੂ, ਸੋਤਾਂ ਤੇ ਸੂਫ਼ੀ 
ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦਾ ਉਤਸ਼ਾਹ ਵਧਾਉਣ, ਨਵੇਂ ਨਗਰ ਵਸਾਉਣ, ਨਵੀਆਂ ਕਾਢਾਂ ਕੱਢਣ 
ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਾਢੂਆਂ ਨੂੰ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਣ ਵਿਚ ਖ਼ਾਸ ਦਿਲਚਸਪੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ 
1355 ਈ. ਵਿਚ ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਆਬਾਦ ਕੀਤਾ । ਸ਼ਾਇਦ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰੇ ਭਗਤ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਦੇ ਸਹਿਯੋਗ ਨਾਲ ਨਵੀਂ ਆਬਾਦੀ ਸਰਹਿੰਦ ਆ 
ਕੇ ਰਹਿਣ ਲੱਗੇ।”" ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਹ ਕੁਝ ਲਿਖਦਿਆਂ ਸ. ਸ਼ਮਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਅਸ਼ੋਕ ਜੀ 
ਦੀ ਪੁਸਤਕ “ਸਰਹਿੰਦ ਅਤੇ ਫ਼ਤਿਹਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਥ' ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਫ਼ਿਰੋਜ਼ਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਨੇ ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਨੂੰ ਆਬਾਦ ਨਹੀ' ਕੀਤਾ ਸੀ, ਕੇਵਲ ਉਸ 
ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਪੁਰਾਣਾ ਸ਼ਹਿਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ 
ਹੀ ਵੱਸਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। 

ਇਥੇ ਇਹ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ 1351 ਈਸਵੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਹੀ ਕਿਸੇ ਸਾਲ ਸਰਹਿੰਦ ਸ਼ਹਿਰ ਆ ਕੇ ਵੱਸੇ ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਕਿਸੇ ਸਾਲ 
ਇਥੇ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਅਕਾਲ-ਚਲਾਣਾ ਹੋਇਆ। ਜੇਕਰ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ 1270 ਈਸਵੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮੰਨਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ 1351 ਈਸਵੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸਰਹਿੰਦ 
ਆ ਕੇ ਵੱਸਣ ਸਮੇ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਇਕਾਸੀ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1270 ਈਸਵੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਕਿਸੇ ਸਾਲ ਵਿਚ ਵੀ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ 
ਤਾਂ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਤਾਂ ਪੱਕੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪਿਛਲੀ ਭਾਵ ਵਡੇਰੀ 
੬. ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੱਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਲੱਝ, ਪੰਨਾ 164. 'ਸਰਹਿੰਦ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅੰਦਰਾਜ। 
7. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 977, ਅੰਦਰਾਜ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਡਾਰਤਾ ਵਿਚ ਰਾਜ ਬਾਰੇ । 
8. ਹਰਪ੍ਰੀਤ ਸਿੰਘ ਨਾਜ਼, ਨੰਨਨੇ ਨਾਮੁ ਲਿਖਾਇਆ ਸਚ ਵਿਚ ਲੇਖ “ਡਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ" ਵਿੱਚੋਂ 

ਪੰਨੇ 136-37 'ਤੇ ਸੁਲਤਾਨ ਛਿਰੋਜਸ਼ਾਹ ਤੁਗ਼ਲਕ ਬਾਰੇ ਵੇਰਵਾ। 
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ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਸਰਹਿੰਦ ਆ ਕੇ ਰਹਿਣ ਲੱਗੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
1268 ਈਸਵੀ ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1270 ਈਸਵੀ 
ਤੋਂ 1350 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਹੈ। ਇਉਂ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਹੋਏ ਹਨ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1393 ਈਸਵੀ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇਂ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਟੱਪ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਜਾਂ ਇਹ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ ਤਕ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਅਕਾਲ- 
ਚਲਾਣਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਪੂਰੀ 
ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੀ, ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬਾਕੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਸਹਿਤ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਭਗਤ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। 

ਛਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ “ਜੀਵਨ ਬਿਉਰਾ” 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1180 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ 
ਭਗਤ ਵਜੋਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।! ਇਹ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਅਲੱਗ 
ਜੀ ਨੇ ਗੁਗਾਤਿ ਦੇ ਪਾਂਨੰ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।% ਜੇਕਰ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1180 ਈਸਵੀ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ 
ਸਮੇਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਨੱਬੇ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੋ ਅਕਾਲ- 
ਚਲਾਣੇ ਦੇ ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਸਾਲ ਦਾ ਪਤਾ ਨਹੀਂ”।' ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਨੱਬੇ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਵਕਫ਼ਾ ਪੈ 
ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਮੰਨਣੀ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਦਾ ਸੈਨ 1180 ਈ. 
ਮੰਨਣਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
1270 ਈਸਵੀ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਅਕਾਲ-ਚਲਾਣਾ ਸਰਹਿੰਦ ਵਿਖੇ 1351 
ਈਸਵੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਹੋਇਆ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਤੇਰੂਵੀਂ- 
ਚੌਧਵੀ' ਸਦੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਜ਼ਾਹਰਾ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਅਤੇ 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। 
2/ ਸਨਮ-ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਭਾਰੇ ਹੁ 

ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ “ਸੇਹਵਾਨ (ਇਲਾਕਾ ਸਿੰਧ) ਦਾ 
9. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪੁੰਹਦੀ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 126, “ਜੀਢਨ-ਥਿਓਰਾ ਭਗਤ 

ਸਧਨਾ ਜੀ”। 

10 ਓਨੀ, ਪੰਨਾ 123, ਵਿਸ਼ਾ 'ਡਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ'। 
11 ਉਠੀ, ਪੰਨਾ 126, 'ਜੀਵਨ-ਬਿਓਰਾ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ'। 
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114 ਪੰਦਰਾਂ ਭਲਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਵਸਨੀਕ ਕਸਾਈ ਸੀ`। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪ ਨੂੰ 'ਸਿੰਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਸੇਹਵਾਨ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ'।!” ਸ਼ਝਟਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬਾ 
ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਲਿਖਣ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ 
ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ॥੩ਟ0010ਟ ੧7੬੧, 
6੪000 15 0ਇ06₹€ਹ ੧੧ 9੩੯ 0੬੬॥ 0%॥ ॥॥ 5€%20 01 5000.” ਡਾ, 
ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ 'ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ 
ਦੇ ਪੰਘੂੜੇ ਹੈਦਰਾਬਾਦ ਸਿੰਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸਹਿਵਾਨ ਭਾਵ ਸਿਹਵਾਂ ਦੇ 
ਵਸਨੀਕ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਜਨਮ ਤਿਥੀ ਤੇ ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਚੱਲ 
ਸਕਿਆ। ਇਹ ਵੱਖਰੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਨ-ਬਿਉਰੇ ਵਿਚ ਜਨਮ- 
ਸਾਲ 1180 ਈ. ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਥਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਚੁੱਕੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵੇਰਵਾ ਕਿਸੇ ਸਰੋਤ ਵਿੱਚੋਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ । ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਸੇਹਵਾਨ 
(ਇਲਾਕਾ ਸਿੰਧ) ਲਗਭਗ ਸਭ ਨੇ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਸਭ ਨੇ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਅਕਾਲ-ਚਲਾਣਾ ਸਰਹਿੰਦ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਫ਼ਤਿਹਗੜ੍ਹ ਸਾਹਿਬ ਪੰਜਾਬ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 


(37 ਸਾਤ ਅਤੇ ਕਾੱਤੇ ਝਾਰੇ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਜਾਤ ਅਤੇ ਕਿੱਤੇ ਪੱਖੋਂ ਕਸਾਈ ਸਨ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ 
ਸ਼ਾਹਦੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਭਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਧੈਨਾ ਜਣੁ ਉਧਾਰਿਆ ਸਧਨਾ ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਕਸਾਈ ॥'” 
ਅਤੇ 
ਧੋਨਾ ਜਟੂ ਵਖਾਣੀਐ ਸਧਨਾ ਜਾਰਿ ਅਜਾਤਿ ਕਸਾਈ ॥ 


12. ਭਾਈ ਕਾਨੂਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੌੜ, ਪੰਨਾ 152, ਅੰਦਰਾਜ “ਸਧਨਾ'। 

13. ਪ੍ਰ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਲੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਛੰਤ ਕੱਸ, ਪੰਨਾ 46, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸਧਨਾ"। 

14. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਰਥਾਂ ਵਾਲੇ ਪੰਨੇ 858 'ਤੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਇਹ ਭਗਤ 
ਸਿੰਧ ਦੇ ਪਿੰਡ, ਸਿਹਵਾਂ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ।' 

15. ਲੀ.&. ੧੩23000ਟ, 78੬ 500 ਸੈਟ8%, ੦1. ੯1, ॥. 84. 

16. ਛਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੀਦੈ ਸੰ ਗ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਵਿਸ਼ਾ “ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ' ਵਿੱਚੋਂ 
ਪੰਨਾ 123. 

17. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲਾਂ, ਵਾਰ ਥਾਰੂਵੀ', ਪਉੜੀ ਪੰਦਰ੍ੂਵੀ' । 

18. ਉਠੀ, ਵਾਰ ਪੱਝੀਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਜਵੀਂ । 
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ਭਗਤ ਸਹਨਾ ਜਾ: ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣ? 115 


ਮਹਾਨ ਕੌਝ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “ਕਸਾਈ” ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ” ਅਤੇ 
ਨ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੇਸ਼ ਵਿਚ ਵੀ 'ਕਿੱਤਾ ਕਸਾਈਆਂ ਵਾਲਾ” ਦੱਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਵਪਾਰੀ ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਸਾਈਪੁਣੇ ਦਾ ਥੰਮ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
'$ਗ0100। 1੬੯ ॥11120 801190415 ॥00੧5੮11, ॥੫॥ [ਪਰ੮॥੦੧ਹ 0005੬ 
0016 09 0000੮ ੪ ਹੋਗ 7੮00੬ ॥%)॥ ।ਿਟ5)) !' 


ਡਾ. ਜੀ.ਐਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਮੀਟ ਜ਼ਰੂਰ ਵੇਚਦੇ ਸਨ ਪਰ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਆਪ ਮਾਰਦੇ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “9800 $80ਮ0 %੩5 ੪ 00067 09 ।[ਸ੦ਇ35308, ਜਿੰਏ %੩5 5€11॥੩ 
723) 601 010 90੧ £111 6 80/॥9803.'? ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਹੀ ਵਿਚਾਰ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਬਾਰੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜ਼ਾਵੇ' ਕਿੱਤੇ 
ਵਜੋ ਉਹ ਕਸਾਈ ਸਨ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥੀ' ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਜਾਨਵਰ 
ਨਹੀਂ ਮਾਰਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਦੂਜਿਆਂ ਪਾਸੇਂ ਮਾਸ ਖ਼ਰੀਦਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਅੱਗੇ ਗਾਹਕਾਂ 
ਨੂੰ ਵੇਚਦੇ ਸਨ। 1ਗ. ਅ੪੧੪%3੩॥ 5000 ੧70੬੦, “$800008 ੧25 3 
0001%7 370 ੧85 0੪7 01 $੯॥%੪॥ ॥। 511 (0% 01 ਿ£15181)...ਇ੯11 
01000 1 ੧੩5 ੩ 0002%7 0$ ਪਤਹਟ ।ਇ 09516 ੧੬੪੬ 10 %1 
&ਸ7॥981, ।ਠ੧੬੩7 #ਿ 0000 010 ਹਟ8ਹ 300 7੯00160 0%1 ੧੦ 105 
੮081000015."? 

ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ, ਡਾ. ਜੀ.ਐਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਅਤੇ ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਇਹ ਲਿਖ ਕੇ, ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਮਾਸ ਵੇਚਣ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ ਪਰ ਆਪਣੇ 
ਹੱਥੀ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਮਾਰਦੇ ਨਹੀਂ' ਸਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਸਾਈ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਵੱਲੋਂ ਨਵਾਂ ਰੂਪ ਦੇਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਰੱਦ ਕਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਰਫ਼ ਮਾਸ 
ਖ਼ਗੀਦ ਕੇ ਵੇਚਣ ਤਕ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੋ ਮਾਸ ਵੇਚਣਾ, ਦੂਜਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰੇ ਗਏ ਜਾਨਵਰਾਂ ਦਾ 
ਮਾਸ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਵੇਚਣਾ, ਦੂਜਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰੇ ਗਏ ਜਾਨਵਰਾਂ ਦਾ ਮਾਸ ਖਾਣਾ 
ਅਤੇ ਆਪ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ ਮਾਸ ਖਾਣਾ ਇੱਕੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਤੇ ਇਕ-ਸਮਾਨ 
ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਹੀ ਹਨ। ਇਸ ਗੱਲ ਨਾਲ ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ ਕਿ ਮਾਸ ਆਪ 
ਜਾਨਫਰ ਮਾਰ ਕੇ ਵੇਚਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਜਾਂ ਦੂਜਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰੇ ਗਏ ਜਾਨਵਰਾਂ 


19. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਧ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 152, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸਧਨਾ'। 

20. ਧਰ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤਾ ਕੱਸ, ਪੰਨਾ 48, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸਧਨਾ'। 
21. '.&. ਜਿੰਛ੩ਹੀਂਟ, 7ਨ£ 560 ਨੈਂਟ/ਸ਼, ੯੮੧. ੯1, . 84. 

22. [ਸਿ. 9.$. €8੩੪ਛ॥, 8ਠ% ਤੂ 8&9ਨੁਹ£, ਨ. 134. 

23. ਗਿ. ਜਿਡਭਜਿਰਾਯਲਘ। $0ਮ੍ਹ।, 64ਲਪਰਾਰ£ਨ ਆ 57 6੪/੪ €/ਗ# $9/06, [ 30. 
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116 ਪੰਦਰਾਂ ਡਲਤ ਸਾਹਿਥਾਨ 


ਦਾ। ਕਿਸੇ ਫੀ ਕਿੱਤੇ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਕਿਰਿਆ ਵਿਚ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਮੂਲੀਅਤ 
ਪ੍ਰਤੀ ਹਰ ਕੋਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਏ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ 
ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਦਲੀਲ ਆਈ ਹੋਵੇਗੀ ਕਿ ਜੇਕਰ ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪ ਜਾਨਵਰ 
ਮਾਰ ਕੇ ਮਾਸ ਵੇਚਦੇ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਚੰਗੀ ਨਹੀਂ ਲੱਗਣੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਹ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਤਾਂ ਦੂਜਿਆਂ ਦੁਆਰਾ ਮਾਰੇ ਗਏ 
ਜਾਨਵਰਾਂ ਦਾ ਮਾਸ ਖ਼ਰੀਦ ਕੇ ਹੀ ਅੱਗੇ ਗਾਹਕਾਂ ਨੂੰ ਵੇਚਦੇ ਸਨ। ਇਥੋ ਇਕ ਨੁਕਤਾ 
ਇਹ ਵੀ ਧਿਆਨ ਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਕਸਾਈ ਜਾਂ ਝਟਕਈ ਕਹਾਉਂਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ 
ਜਾਨਵਰ ਮਾਰ ਕੇ ਮੀਟ ਵੇਚਣ ਦਾ ਕੰਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਹੈ। ਦੁਨੀਆਂ ਦੀ ਬਹੁਤੀ 
ਆਬਾਦੀ ਮੀਟ ਖਾਣ ਵਾਲੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਜਾਨਵਰ ਮਾਰ ਕੇ ਜਾਂ ਝਟਕਾ ਕੇ ਮੀਟ 
ਵੇਚਣ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਲੱਗੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਦੇ ਮੀਟ ਵੇਚਣ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨੂੰ ਇਕ ਕਿੱਤੇ ਵਜੋਂ ਮੰਨ ਕੇ ਦੇਖਿਆ ਜਾਣਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ ਵਿਚ “ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ 

ਭਗਤ ਕੀ”-“ ਲਿਖਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਦਿਨ ਸਾਰਾ ਮਾਸ ਵਿਕ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਖਾਣ ਲਈ ਮਾਸ ਬਚਿਆ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਹੁਣ ਜੇਕਰ ਉਹ ਰਾਤ 
ਨੂੰ ਬੱਕਰਾ ਕੇਂਹਦੇ ਤਾਂ ਮਾਸ ਵਿਕਣਾ ਨਹੀਂ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਸੀ ਹੋ ਜਾਣਾ ਸੀ। ਆਪਣੇ 
ਖਾਣ ਲਈ ਥੋੜ੍ਹੇ ਮਾਸ ਵਾਸਤੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਕਿ ਮੀਢੇ (ਬੱਕਰੇ) ਦੇ ਪਤਾਲੂ 
ਵੱਢ ਕੇ ਮੀਟ ਬਣਾ ਲਿਆ ਜਾਵੇ। ਪਹਿਲਾਂ ਪਤਨੀ ਮੂਰਤਿ ਨੇ ਪਤਾਲੂ ਵੱਢਣ ਲਈ 
ਪਕੜੇ ਤਾਂ ਮੀਢਾ ਬੋਲਿਆ ਕਿ ਉਹ ਨਵਾਂ ਵਿਰੋਧ ਕਿਉਂ ਪੈਦਾ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ, ਪਿਛਲੇ 
ਜਨਮ ਅਨੁਸਾਰ ਸਿਰ ਦਾ ਵੈਰ ਲੈਣਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਪਤਨੀ ਡਰ ਕੇ ਪਿੱਛੋਂ ਹਟ ਗਈ । 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਪਤਾਲੂ ਕੱਟਣੇ ਚਾਹੇ ਪਰ ਮੀਢੇ ਨੇ ਫਿਰ ਰੋਕਿਆ ਕਿ ਸਿਰ 
ਕੱਟ ਲਵੋ ਪਰ ਇਹ ਨਵਾਂ ਵੈਰ ਨਾ ਪਾਓ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਮਨ ਬਦਲ ਕੇ ਰੱਖ ਦਿੱਤਾ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਨੀਂਦ-ਭੁੱਖ ਸਾਰੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਈ। ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਥੜੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 

ਦੋਹਰਾ॥ ਨੀਂਦ ਗਈ ਅਰੁ ਭੁਖ ਰਈ ਕੀਤਾ ਸ਼ਿਰਹਿ ਉਛਾਲੁ ॥ 

ਦੀਪਕੁ ਪ੍ਰੇਮ ਜਗਾਯਾ ਘਟਿ ਮਹਿ ਭਯਾ ਉਜਾਲ॥... 

ਸਧਨਾ ਲਾਗਾ ਭਗਤਿ ਕਮਾਵਨਿ॥ ਆਠ ਜਾਮ ਹਰਿ ਕੇ ਗੁਨ ਗਾਵਨਿ ॥ 

ਭਗਤਿ ਕਰੀ ਜਗ ਰਹੇ ਨਛਾਨੀ॥ ਭਗਤਿ ਜਗਤਿ ਸਬ ਪ੍ਰਗਟੂ ਜਾਨੀ ॥” 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋ' ਜ਼ਾਹਰ 
ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਤਨੀ ਦੋਵੇ' ਜੀ ਬੱਕਰੇ ਮਾਰ ਕੇ ਮਾਸ ਵੇਚਣ 
ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ ਵੀ ਮਾਸ ਖਾਂਦੇ ਸਨ। ਪਰ ਜਦੋਂ ਮਨ ਨੂੰ ਸੱਟ ਵੱਜੀ 
24. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਬੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਠਮਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗਤਿ ਥੀ" ਵਿਚ ਥੱਕਰੇ 


ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਇਹ ਕਥਾ ਪੰਨੇ 478-80 ਤਕ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
25. ਗੀ. 'ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 480 
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ਤਾਂ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਕੁਝ ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ 
ਹੋ ਗਏ। ਏਨਾ ਮਗਨ ਹੋਏ ਕਿ ਭਗਤੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਜਾਤ ਅਤੇ 
ਕਿੱਤੇ ਪੱਖੋਂ ਕਸਾਈ ਸਨ ਅਤੇ ਮਜ਼ਹਬ ਪੱਖੋਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ। ਆਪ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਸਧਨਾ ਜਾਤਿ ਥਸਾਬੁ ਥਾ ਮੁਸਲਮਾਨੁ ਥਾ ਆਪਿ ॥ 
ਕਲਮਾ ਬਾਂਗ ਨਿਵਾਜ ਤਜਿ ਜਪੋ ਰਾਮ ਕੋ ਜਾਪ॥£ 


ਧ੍ਰ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ 
ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : "ਵੱਡੀ ਹੈਰਾਨੀ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਜੈਮੇ-ਪਲੇ ਸਧਨੇ ਨੇ ਹਿੰਦੂ ਬਣਦਿਆਂ ਸਾਰ ਹੀ ਆਪਣੀ 
ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਬੋਲੀ ਕਿਵੇ' ਭੁਲਾ ਦਿੱਤੀ ਤੇ ਅਚਨਚੇਤ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਕਿਵੇਂ 
ਬਣ ਗਏ। ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਵੇਖੋ, ਠੇਠ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਹਨ, ਪਰ ਫਿਰ 
ਗੀ ਇਸਲਾਮੀ ਸਭਿਅਤਾ ਵਾਲੇ ਲਫ਼ਜ਼ ਥਾਂ ਥਾਂ ਵਰਤੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਵੇਖੋ, ਕਿਤੇ ਇਕ ਲਫ਼ਜ਼ ਭੀ ਉਰਦੂ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਸਿੰਧੀ 
ਬੋਲੀ ਦੇ ਭੀ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਤੇ ਹਿੰਦੀ ਦੇ ਹਨ।... ਸੋ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਹਿੰਦੂ ਘਰ ਦੇ ਜੋਮੇ-ਪਲੇਂ ਸਨ।”? ਜਦੋਂ ਅਸੀਂ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹਦੇ 
ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਉਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮੀ ਸਭਿਆਚਾਰਾਂ ਦੇ ਲਫ਼ਜ਼ 
ਦੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਸਥਾਨਕ ਉਪ-ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । 
ਯੋਗੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਥ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵੱਖ-ਵੱਖ ਪ੍ਰਾਂਤਾਂ, ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ, ਵੱਖ-ਵੱਖ ਮਤਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਵੱਖ- 
ਵੱਖ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀਆਂ ਦਾ ਅਨੂਠਾ ਸੈਗਮ ਹੈ। ਉੱਜ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਹੁਣ ਕੋਈ ਬਹੁਤਾ 
ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ ਰੱਖਦੀ ਕਿ ਕਿਹੜੇ ਭਗਤ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਿਛੋਕੜ ਪੱਖੋ ਕਿਹੜੇ ਮਤ 
ਜਾਂ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸਨ। ਹੁਣ ਤਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ 
ਅਨੂਪਮ ਸੰਗਮ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰੀ 
ਮਾਨਵਤਾ ਲਈ ਸਾਂਝਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਥਾਣੀ ਦੇ ਉਹ ਰਚੇਤਾ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ ਜਾਂ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ 
ਘਰ, ਹੁਣ ਇਹ ਗੱਲ ਕੋਈ ਜ਼ਿਆਦਾ ਮਹੱਤਵ ਨਹੀਂ' ਰੱਖਦੀ ਅਤੇ ਇਹ ਗੱਲ ਜਾਣਨ 
ਲਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਪੱਕਾ ਪੈਮਾਨਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 


/#/ ਫਿਆਹ ਅਤੇ ਸੰਤਾਨ ਬਾਰੇ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਾਦੀ-ਸ਼ੁਦਾ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਗਵਾਹੀ ਕੇਵਲ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ 


26. ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 481 
27 ਪ੍ਰ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ-ਝਾਣਾਂ ਸਟਗ, ਹਿੱਸਾ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾਂ 122. 
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ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ “ਪਰਚੀ' ਤੋਂ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਦਾ ਨਾਂਅ ਮੂਰਤਿ ਲਿਖਦੇ ਹਨ। ਮੂਰਤਿ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਕੰਮ ਵਿਚ 
ਪੂਰਾ ਹੱਥ ਵਟਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 'ਜੋਰੂ ਮੂਰਤਿ 
ਨਾਮ ਵਿਆਹੀ ॥”% ਸੋਤਾਨ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਕੁਝ ਨਗੀ' ਲਿਖਦੇ । 
ਇਉਂ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਮਾਰਗ ਦੇ ਧਾਰਨੀ 
ਸਨ। 


/5/ ਭਗਤਾ ਸਧਨਾ ਜੀ ਏ' ਜੰਵਨ ਸੰਬਹ) ਕੁਝ ਹੋਰ ਘਟਨਾਵਾਂ ਦਾ ਫੇਰਾ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਜ਼ੀ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ 
ਭੜਕਾਇਆ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਇਕ ਮੁਸਲਾਮਾਨ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹੋ ਕੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਕਾਫ਼ਰ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਸ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸ਼ਹਿਜ਼ਾਦੇ ਦੇ ਵਿਆਹ ਦੀ ਰੋਟੀ ਕਰਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਲਈ ਉਹ ਇਕ 
ਗਊ ਮਾਰ ਕੇ ਲਿਆਉਣ । ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ 
ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਗਊ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਕਰੋਧ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ 
ਜੇਕਰ ਉਸ ਨੇ ਗਊ ਮੰਗਵਾ ਲਈ ਤਾਂ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਗਰਦਨ ਲਾਹ ਦੇਵੇਗਾ । 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਗਊ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਬੰਦੇ ਭੇਜੇ। ਬੈਦਿਆਂ ਨੇ ਗਊ ਲਿਆਂਦੀ ਪਰ 
ਜਦੋਂ ਗਊ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਆਈ ਤਾਂ ਉਹ ਗਊ ਦੀ ਥਾਂ ਬਲਦ ਬਣ ਗਈ । ਹੋਰ 
ਹੋਰ ਗਊਆਂ ਮੰਗਵਾਈਆਂ ਗਈਆਂ, ਉਹ ਵੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਕੋਲ ਆ ਕੇ ਬਲਦ ਬਣ 
ਜਾਂਦੀਆਂ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਲੋਕਾਂ 'ਤੇ ਕੌਂਧਿਤ ਹੋ ਗਿਆ ਪਰ ਸਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਗਵਾਹੀ 
ਦਿੱਤੀ ਕਿ ਲਿਆਉਣ ਵੇਲੋਂ ਗਊਆਂ ਹੀ ਲਿਆਂਦੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ ਇਥੇ ਆ 
ਕੇ ਬਲਦ ਬਣ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਲੋਕ ਕਹਹਿ ਹਮ ਆਨੀ ਗਾਇ॥ ਈਹਾ ਆਏ ਬੈਲ ਹੁਇ ਜਾਇ॥” 
(2) ਲੋਕ ਉਗਾਹੀ ਦੇਵਹਿ ਆਇ॥ ਈਹਾ ਬੈਲ ਹੈ ਉਹਾਂ ਗਾਇ ॥ 
ਤਬਿ ਪਾਤਿਸਾਹਿ ਮਹਾਂ ਗਮੁ ਖਾਯਾ॥ ਸਚੁ ਖੁਦਾਇ ਸਧਨੇ ਨੇ ਪਾਯਾ ॥ 
ਇਸਿ ਕੈ ਆਖੇ ਵਿਚਿ ਖੁਦਾਇ॥ ਜਗ ਵਿਚਿ ਰਹੀ ਨ ਕਾਈ ਗਾਇ॥ 
ਸਧਨੇ ਕੀ ਚਰਨੀ ਲਪਟਾਯਾ॥ ਸਧਨਾ ਤੇ ਪਰਮੋਸਰੁ ਪਾਯਾ ੧ 


ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵਾਲੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਇਹ ਸੰਦੇਸ਼ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਦਾ ਸਦਾ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸੰਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅੱਲ੍ਹਾ, 
ਖ਼ੁਦਾ, ਹਰਿ, ਰੱਥ, ਰਾਮ, ਆਦਿ ਸਭ ਨਾਮ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ 
ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਮ ਲੈ ਲਵੋ, ਮੰਤਵ ਤਾਂ ਉਸ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨਾ ਹੈ। 
28. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨੈਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਸਧਨੋ ਫਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 478. 


29. ਉਠੀ, “ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 482. 
30. ਉਗ। 
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ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ” ਨੇ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧ ਰੱਖਦੀ ਕਥਾ ਲਿਖਦਿਆਂ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਧੋਏ ਜਾ ਚੁੱਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਹ ਸ਼ੁੱਧ 
ਸੋਨੇ ਵਾਂਗ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਉਹ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਪਰ ਉਸ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ' ਗਾਹਕਾਂ ਨੂੰ ਮੀਟ ਤੋਲ ਕੇ ਦੇਣ ਲਈ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਕ ਸਾਧੂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਇਸ ਕਿਰਿਆ ਨੂੰ ਦੇਖਿਆ ਅਤੇ ਫ਼ੈਸਲਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਇਹ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਇਕ ਕਸਾਈ 
ਕੋਲ ਮੀਟ ਤੋਲਣ ਲਈ ਨਹੀਂ' ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ । ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਸਾਧੂ ਦੇ ਮੰਗਣ 
'ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਹਿਕਚਾਹਟ ਤੋਂ ਉਹ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਦੇ ਦਿੱਤਾ । ਥੋੜ੍ਹੇ ਦਿਨਾਂ ਬਾਅਦ ਉਹ 
ਸਾਧੂ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਵਾਪਸ ਕਰਨ ਲਈ ਆ ਗਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ 
ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਨੂੰ ਪੰਚ-ਅੰਮ੍ਰਿਤ (ਭਾਵ ਦਹੀਂ, ਮੱਖਣ , ਸ਼ਹਿਦ, ਰੈਗਾ ਜਲ, 
ਅਤੇ ਦੁੱਧ) ਨਾਲ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾਇਆ ਅਤੇ ਸੈਦਲ ਅਤੇ ਸੁਗੀਧਿਤ ਪਦਾਰਥਾਂ 
ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਇਹ ਪੂਜਾ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਨੇ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਨਹੀਂ' ਕੀਤੀ । ਸਾਧੂ ਨੇ ਮੰਨਿਆ ਕਿ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਤਾਂ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ 'ਤੇ 
ਹੀ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੇ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਲਿਜਾ ਕੇ ਗ਼ਲਤੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਥਾ 
ਤੋਂ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਭਗਤੀ 'ਤੇ ਗੋਝਦਾ ਹੈ, 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਰੀਝਦਾ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜੰਗਲਾਂ ਵੱਲ ਨੂੰ ਭਾਵ 
ਇਕਾਂਤ ਵੱਲ ਨੂੰ ਤੁਰ ਪਏ । ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰ ਆਉਂਦੇ 
ਦੇਥੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਛੁਪਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਰਸਤਾ ਬਦਲ ਲਿਆ ਤਾਂ 
ਕਿ ਕਿਤੇ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਮੋੜ ਕੇ ਨਾ ਲੈ ਜਾਣ। 

ਇਸ ਯਾਤਰਾ ਦੌਰਾਨ ਸ਼ਾਮ ਨੂੰ ਇਕ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਉਹ ਇਕ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਘਰ ਰਾਤ ਰਹਿਣ ਲਈ ਠਹਿਰੇ । ਉਸ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪਤਨੀ 
ਜੁਆਨ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 'ਤੇ ਮੋਹਿਤ ਹੋ ਗਈ । ਉਸ ਨੇ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਚੋਗਾ ਖਾਣਾ ਖੁਆਇਆ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਕਾਮ-ਵਾਸ਼ਨਾ ਪੂਰੀ 
ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ। ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਕੋਰਾ ਜਵਾਬ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਭਾਵੇ' 
ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਰਦਨ ਲਾਹ ਦੇਵੇ, ਉਹ ਕੁਕਰਮ ਕਰਨ ਲਈ ਨਹੀਂ ਮੰਨਣਗੇ । 
ਉਸ ਇਸਤਰੀ ਨੇ ਸੋਚਿਆ ਕਿ ਇਹ ਮੇਰੇ ਪਤੀ ਕਰਕੇ ਡਰਦੇ ਹਨ। ਉਸ ਔਰਤ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਪਤੀ ਦੀ ਧੈਣ ਲਾਹ ਦਿੱਤੀ। ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਪਾਪੀ ਔਰਤ ਦੀ 
ਫਿਰ ਵੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀ। ਉਸ ਔਰਤ ਨੇ ਰੌਲਾ ਪਾ ਕੇ ਪਤੀ ਦੇ ਕਤਲ ਦਾ ਦੋਸ਼ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸਿਰ ਮੜ੍ਹ ਦਿੱਤਾ। ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਗਿ੍‌ਫ਼ਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਅਦਾਲਤ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਨੇ ਫਿਰ ਵੀ ਉਹ ਗੁਨਾਹ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਲੈ ਲਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸਮਝਦੇ ਸਨ 
31 ੧੧%&. 8368010ਟ, 77% 5%8 ਸੈਨੀ£ਮ%, ਦਮ. ₹1, €%[੩੬ ਗਸ੦੧ $ਡ00੧੦. 


1੮. 84-87 ਤਗ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਚਾਰ ਜੀਵਨ-ਘਟਨਾਵ਼ਾਂ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ । 
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ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਖੜਾ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ 
ਜਿਸ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਉਹ ਭਾਵੇਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਰਕ ਵਿਚ ਭੇਜੇ ਜਾਂ ਸਵਰਗ ਵਿਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਠੁਕਰਾਵੇ ਜਾਂ 
ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰੇ, ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਛੱਡਣਗੇ ਅਤੇ ਹਰੇਕ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਉਹ 
ਉਸ ਨੂੰ ਹੀ ਯਾਦ ਕਰਨਗੇ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਥ ਵਿਚ ਦਰਜ ਨਹੀਂ' 
ਹੈ। ਜੱਜ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥ ਕੱਟ ਦੇਣ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਦਿੱਤੀ। ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਹੱਥ ਫਿਰ ਸਾਬਤ ਭਾਵ ਪੂਰੇ ਕਰ ਦਿੱਤੇ । ਇਸ ਕਹਾਣੀ 
ਤੋਂ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਆਚਰਣ ਦੀ ਉੱਚਤਾ ਦਾ ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿੰਨੇ ਮਹਾਨ 
ਅਤੇ ਤਿਆਗੀ ਵੈਰਾਗੀ ਸਨ। 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਘਟਨਾ ਵੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਆਪ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਖ਼ਿਆਲਾਂ ਤੋਂ' ਖਿਬ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਾਤ ਦੇ ਸਮੇ' ਮੀਟ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸਧਨਾ ਜੀ ਉਸ ਵਾਸਤੇ 
ਮੀਟ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਸਕੇ ਤਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜੀਂਦੇ-ਜੀ ਕੰਧ ਵਿਚ ਚਿਣਨ 
ਦਾ ਹੁਕਮ ਦਿੱਤਾ। ਜਦੋਂ ਕੰਧ ਪੂਰੀ ਹੋ ਰਹੀ ਸੀ ਤਾਂ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਨੇ ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਜਿਹੜਾ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਬਿਲਾਵਲ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਦਰਸਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਮੁਸ਼ਕਲਾਂ-ਭਰਪੂਰ ਅਤੇ ਸੈਘਰਸ਼-ਭਰਪੂਰ ਰਹੀ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਕਰ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਜ਼ੀਆਂ, ਵਿਰੋਧੀਆਂ ਅਤੇ ਹੁਕਮਰਾਨਾਂ ਦੀ ਸਖ਼ਤੀ ਦਾ ਭਾਰੀ ਸਾਹਮਣਾ 
ਕਰਨਾ ਪਿਆ, ਪਰ ਸਧਨਾ ਜੀ ਟੱਸ ਤੋਂ ਮੱਸ ਨਹੀਂ ਹੋਏ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਛਟੇ ਰਹੇ । 


/6/ ਭਗਤਾ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸ਼ਅਤ' ਬਾਰੇ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਦਰਜ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਭਾਰੀ ਵਡਿਆਈ ਹੈ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਮਾਰੂ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਇਉਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਜਾ ਕੀ ਛੋਤਿ ਜਗਤ ਕਉ ਲਾਗੈ ਤਾ ਪਰ ਤੁਹੀ ਚਰੈ ॥ 
ਨੀਚਹ ਊਚ ਕਰੈ ਮੇਰਾ ਗੋਬਿੰਦ ਥਾਰੂ ਤੇ ਨ ਡਰੈ ॥੧॥ 
ਨਾਮਦੇਵ ਕਬੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨੁ ਤਰੈ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸੋਤਹੁ ਹਰਿ ਜੀਉ ਤੇ ਸਭੈ ਸਰੈ ॥੨॥੧॥ 
ਨਾੜੂ ਗੰਵੇਦਾਸ਼ ਜੀ, ਪੰਨਾ 7406) 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ 
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ਦੱਸਦਿਆਂ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਧਨਾ ਜੀ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਵਾਂਗ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਗਏ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਹਾਏ : 

ਥੇਣਿ ਤਿਲੋਚਨ ਨਾਮਦੇਉ ਧੰਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ ।” 

ਫਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਬਿਆਨ 

ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗ/ਤ ਕੰ ਵਿਚ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਸਧਨੇ ਸੱਟਿ ਲਗੀ ਸੋਟੇ ਸੱਚ ਦੇ ਦੀ ਸੀਸਾ ਕੱਚ ਦਾ ਫੁੱਟਿ ਚਕਚੂਰ ਹੂਆ ॥ 

ਸ਼ੁੱਧ ਬੁੱਧ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਸਭ ਭੁੱਲੀ ਥੇ-ਸਊਰ ਤੇ ਬਾ-ਸਊਰੁ ਹੂਆ ॥ 

ਸੇਵਾ ਸਫਲ ਹੂਈ ਸਜਣੁ ਸੈਗਿ ਜਾਤਾ ਸਦਾ ਦੂਰ ਤੇ ਪੀਉ ਅਨਦੂਰ ਹੂਆ ॥ 

ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਪਾਇਆ ਸਧਨੇ ਸਚੁ ਸੋਈ ਚਾਣ ਚੱਕ ਚੌ ਚੱਕ ਮਸਾਊਰੁ ਹੂਆ ॥”” 


ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸੱਚ ਦੀ ਚੋਟ ਖਾ ਕੇ ਅਜਿਹੇ ਮਹਾਨ ਬਣੇ 
ਕਿ ਚਾਰੇ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦੀ ਮਹਿਕ ਫੈਲ ਗਈ। 
ਗਿਆਨਵਾਨ ਹੋ ਕੇ ਉਹ ਸੱਚ ਦੇ ਲੜ ਜਾ ਲੱਗੇ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ ਇੱਛਾਵਾਂ 
ਤੱ ਉੱਚੇ ਉੱਠ ਗਏ। ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਅਤੇ ਦਲੇਰੀ ਦੋਵੇਂ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ 
ਮੀਰੀ ਗੁਣ ਹਨ। ਜਵਾਨ ਔਰਤ ਵੱਲੋਂ ਕਾਮ-ਫਾਸ਼ਨਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਉਹ ਡੋਲੇ ਨਹੀਂ, ਆਪਣੇ ਜਤ-ਸਤ 'ਤੇ ਕਾਇਮ ਰਹੇ । ਜੱਜ ਵੱਲੋ ਸਜ਼ਾ ਦੇਣ 'ਤੇ 
ਵੀ ਘਬਰਾਏ ਨਹੀਂ'। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੱਲੋਂ ਸਖ਼ਤ ਹੁਕਮ ਕੀਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਵੀ ਉਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਤੋ' ਪਰੇ ਹੋਣ ਲਈ ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ। ਤਿਆਗ ਅਤੇ 
ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਮੂਰਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਲਾਲਚ ਅੱਗੇ ਨਹੀਂ ਬੂਕੇ। ਆਪ 
ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਭਗਤ ਸਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਹਰ 
ਥਾਂ ਰੱਖਿਆ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪੈਜ ਰੱਖੀ। 

ਭਾਵੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਇੱਕੋਂ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹੀ ਏਨੇ ਗੂੜ੍ਹੇ ਸਿਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਹਨ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਧਾਂਕ ਸਾਨੂੰ 
ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਬੜੀ ਪ੍ਰਸੈਨਤਾ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪਣੇ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂੰ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਲਿਚਨ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਹੀ 
ਸੋਥਧ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਲ ਪੰਜਾਬ ਆ ਕੇ ਰਹੇ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਸਧਨਾ ਜੀ ਵੀ ਪੰਜਾਬ ਆ ਕੇ ਪਿਛਲੀ ਉਮਰੇ ਰਹੇ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰ ਹੀ ਕਦੇ ਨਾ ਕਦੇ ਸੋਪਰਕ 


32. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਡਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਦਲੀ, ਵਾਰ ਤੇਈਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀ । 
33 ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਗਨੇਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸਧਨੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 476. 
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ਹੋਇਆ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਉਂ' ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ, ਪਵਿੱਤਰ ਆਚਰਣ, ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ, ਦਲੋਰੀ, 
ਤਿਆਗ, ਵੈਰਾਗ, ਵਿਦਵਤਾ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਮਾਲਾ-ਮਾਲ ਸੀ। 


(ਅੰ) ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪੰਨਾ 858 'ਤੇ ਰਾਗ ਬਿਲਾਵਲ ਵਿਚ 'ਬਾਣੀ 
ਸਧਨੇ ਕੀ' ਸਿਰਲੇਖ ਹੇਠ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ-ਭਾਵ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਦਰਸਾਇਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਰਜ ਹਨ : 
ਤਵ ਗੁਨ ਕਹਾ ਜਗਤ ਗੁਰਾ ਜਉ ਕਰਮੁ ਨ ਨਾਮੈ 
ਸਿੰਘ ਸਰਨ ਕਤ ਜਾਈਐ ਜਉ ਜੈਬੁਕੁ ਗ੍ਰਾਸੈ ॥ (ਬਿਲਾਵਲ ਸਧਨਾ ਜਾ. ਪੰਨਾਂ 558) 


“ਜਗਤ ਗੁਰਾ' ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਪਰਮਾਤਮਾ । ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਸੰਥੇਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ! ਹੇ ਜਗਤ ਗੁਰੂ ! ਤੇਰੇ ਗੁਣ ਅਤੇ ਤੇਰੀ 
ਸਿਫ਼ਤ ਸਾਲਾਹ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ਹੈ, ਜੇਕਰ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਾ ਮੁੱਕਣ । ਇਸ ਦਾ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਨਾਲ 
ਜਨਮਾਂ-ਜਨਮਾਂਤਰਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਉਦਾਹਰਣ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇ ਕਰ ਬੰਦਾ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ ਚਲਾ ਜਾਵੇ ਤੇ 
ਫਿਰ ਢੀ ਉਸ ਨੂੰ ਗਿੱਦੜਾਂ ਦਾ ਡਰ ਖਾਈ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਫਿਰ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਪੈਣ ਦਾ 
ਕੀ ਲਾਭ ? ਇਸ ਤੁਕ ਵਿਚ 'ਸ਼ੇਰ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
“ਗਿੱਦੜ ਸੈਸਾਰੀ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਸਿੱਧਾ ਅਰਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਰੂਪੀ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ ਪਿਆਂ ਕਰਮਾਂ ਰੂਪੀ ਗਿੱਦੜ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਖਾ ਸਕਦੇ 
ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਹੈ । 

ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਆਰੰਭ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਧਨਾ 
ਜੀ ਇਕ ਰਾਜੇ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨਾਲ ਭੇਖ ਧਾਰ ਕੇ ਵਿਆਹ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਇਕ 
ਤਰਖਾਣ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਉਸ ਦੀ 
ਲਾਜ ਰੱਖੀ। ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਸੰਕੇਤਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਦੱਸਦੇ 
ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਨਿਿਪ ਕੰਨਿਆ ਕੇ ਕਾਰਲੈ ਦਿਕੁ ਭਇਆ ਭੇਖਧਾਰੀ ॥ 
ਥਾਮਾਰਥੀ ਸੁਆਰਥੀ ਫਾ ਕੀ ਪੈਜ ਸਵਾਰੀ ॥੧॥ ।ਸਿਸ਼ਾਵਲਸ ਸਧਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 458) 


ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਹਿਥ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ ਕਹਾਣੀ 
ਇਉਂ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ : 'ਇਕ ਰਾਜੇ ਦੀ ਲੜਕੀ ਨੇ ਪ੍ਰਣ ਕੀਤਾ ਕਿ ਵਿਸ਼ਨੂੰ 
ਜੀ ਨਾਲ ਵਿਆਹ ਕਰਾਂਗੀ। ਉਸ ਦੇ ਇਕ ਤਰਖਾਣ ਆਸ਼ਕ ਨੇ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਧਾਰ ਕੇ ਠੱਗੀ ਨਾਲ ਕੈਨਿਆਂ ਨੂੰ ਵਿਆਹਿਆ। ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜੇ 'ਤੇ 
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ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜਾਂ . ਸੰਛਨ ਅਤੇ ਬਾਣ 123 
ਕਿਸੇ ਹੋਰਸ ਨੇ ਹਮਲਾ ਕੀਤਾ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜਵਾਈ ਨੂੰ ਮਦਦ ਲਈ ਕਿਹਾ 
ਕਿ ਮੈਨੂੰ ਤੁਹਾਡੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਾਲ ਫ਼ਤਿਹ ਹੋਵੇ । ਭੇਖੀ ਜਵਾਈ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀ- 
ਹੀਨ ਜਾਣ ਕੇ ਅਰਦਾਸਾਂ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀਆਂ ਅਰਦਾਸਾਂ ਕਬੂਲ ਹੋਈਆਂ ਤੋਂ 
ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਫ਼ਤਿਹ ਹੋਈ।” ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਦਇਆਲੂ ਸੁਭਾਅ ਅਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸੁਭਾਅ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਕ 
ਭੇਖ-ਧਾਰੀ, ਕਾਮੀ ਅਤੇ ਸੁਆਰਥੀ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਜਦੋਂ' ਤਹਿ-ਦਿਲੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ 
ਅਰਦਾਸ-ਬੇਨਤੀ ਕਰੇ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਇਆ ਦੇ ਘਰ ਆ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਰੱਖਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਰੱਖਿਆ ਜਾਂ ਮੁਕਤੀ ਜਿਊਂਦੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਲੋੜ ਹੈ। ਜੀਵਨ-ਰੱਖਿਆ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਅਤੇ ਸ਼੍ਹਾਂਤੀ ਬੂਦ ਤੇ ਬੇੜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ 
ਹੋਏ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਏਕ ਝੂਦਾ ਜਲ ਥਾਰਨੇ ਚਾਕ੍ਰਿਕੁ ਦੁਖੁ ਪਾਵੈ ॥ 
ਪ੍ਰਾਨ ਗਏ ਸਾਗਰੁ ਮਿਲੈ ਫੁਨਿ ਕਾਮਿ ਨ ਆਵੈ ॥੨॥ 
ਪ੍ਰਾਨ ਜੁ ਥਾਕੇ ਬਿਰ਼ੁ ਨਹੀ ਕੈਸੇ ਬਿਰਮਾਵਉ ॥ 

ਬੂਡਿ ਮੁਏ ਨਉਥਾ ਮਿਲੈ ਕਹੁ ਕਾਹਿ ਚਚਾਵਉ ।੩॥ 
/ਭਲਾਫਲ ਸ਼ਨਾ ਜੰ, ਪੰਨਾਂ 9587 
ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਲਈ ਪਪੀਹਾ, ਬੈਬੀਹਾ, ਸਾਰਗ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਹ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਇੱਕੋ ਪੰਛੀ ਦੇ ਨਾਮ ਹਨ। ਇਹ ਪੰਛੀ ਬੱਦਲਾਂ ਵੱਲ ਆਪਣੀ 
ਚੁਜ ਕਰ ਕੇ ਖੜਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਬੂੰਦ ਜਿਸ ਨੂੰ ਬ੍ਹਾਂਤੀ ਬੂਦ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ, ਉਸ ਦੀ ਚੁੰਜ ਵਿਚ ਆ ਪਵੇ । ਇਸ ਪੰਛੀ ਨੂੰ ਉਦੋਂ' ਹੀ ਸਕੂਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ 
ਜਦੋ' ਇਹ ਬੂੰਦ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਵੇ। ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਇਕ ਸ੍ਹਾਂਤੀ ਬੂੰਦ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਤਕਲੀਫ਼ ਝੱਲ ਕੇ ਖੜਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਪਰ 
ਜੇਕਰ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣ ਇਸ ਉਡੀਕ ਵਿਚ ਹੀ ਨਿਕਲ ਜਾਣ ਤਾਂ ਫਿਰ ਭਾਵੇਂ ਉਸ 
ਨੂੰ ਸਾਂਤੀ ਬੂੰਦਾਂ ਦਾ ਭਰਿਆ ਸਾਗਰ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਵੇ, ਉਸ ਦੇ ਕੀ ਕੰਮ ? ਇਸ 
ਤੋਂ ਅੱਗੇ ਆਪ ਜੀ ਬੇੜੀ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ 
ਇਸ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਜਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਡੁੱਬ ਹੀ ਗਿਆ, ਤਾਂ ਸਮੁੰਦਰ 
ਵਿਚ ਸ਼ੁੱਬ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਨਉਕਾ ਭਾਵ ਬੇੜੀ ਜਾਂ ਕਿਸ਼ਤੀ ਮਿਲਣ ਦਾ ਉਸ 
ਨੂੰ ਕੀ ਲਾਭ ? ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਾ ਇੱਕੋ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੀ ਨਾ ਰਹੀ ਤਾਂ ਨਾਮ-ਰੂਪੀ ਸੂਹਾਂਤੀ- 
ਬੂੰਦ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਰੂਪੀ ਕਿਸ਼ਤੀ ਉਸ ਦੇ ਕਿਸੇ ਕੰਮ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ 
ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਮਨੁੱਖਾ-ਜਨਮ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪਣੀ ਮੁਕਤੀ ਲਈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨੀ ਹੈ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਥੇ ਭਗਤ ਜੀ ਇਸੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 
ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ ਭਾਵ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ 


34 ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ਼੍ਰ ਨੁਨੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਹਿਡ, ਪੰਨਾ 858 
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ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣਾ 
ਸਮਾਂ ਅਜਾਈਂ ਨਹੀ ਗਵਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਵਿਚ ਢਿੱਲ ਜਾਂ 
ਘੋਲ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ। ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਵਾਨੀ ਦੀ ਉਮਰ ਲੰਘ 
ਜਾਣ 'ਤੇ ਬੰਦੇ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣ ਥੱਕ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਵਿਚ ਮਜ਼ਬੂਤੀ ਜਾਂ 
ਸਥਿਰਤਾ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦੀ । ਫਿਰ ਜਦੋਂ' ਪ੍ਰਾਣ ਹੀ ਮੁੱਕ ਗਏ ਤਾਂ ਬੈਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਬੈਦਗੀ ਕਿਵੇਂ ਕਰੇਗਾ ? ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਡੁੱਬ ਜਾਣ ਤੋ' ਬਾਅਦ ਬੇੜੀ ਕੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰੇਗੀ ? ਚਾੜ੍ਰਕ ਦਾ ਜੀਵਨ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਣ 'ਤੇ ਭਾਵੇਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼੍ਰਾਂਤੀ ਬੂੰਦਾਂ 
ਦਾ ਭਰਿਆ ਸਮੁੰਦਰ ਵੀ ਮਿਲ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਉਸ ਦਾ ਕੀ ਕਰੇਗਾ ? ਬੜੇ ਡੂੰਘੇ 
ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਉਠਾ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਸਭ ਨੂੰ ਚੌਕਸ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਸੰਭਾਲੀਏ ਅਤੇ ਹੁਣ ਤੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ 
ਲੱਗ ਜਾਈਏ। 
ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਭਿ ਨਾਹੀ ਕਛੁ ਹਉ ਨਹੀ ਕਿਛੁ ਆਹਿ ਨ ਮੋਰਾ ॥ 
ਅਉਸਰ ਲਜਾ ਰਾਖਿ ਲੇਹੁ ਸਧਨਾ ਜਨੁ ਤੋਰਾ ॥8॥੧॥ 
/ਭਲਾਵਲ ਸਧਨਾ ਜੀ, ਪੰਨਾ 958) 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪਣੀ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਸਹਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਗਿ 'ਸੈਂ” 
ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਭਾਵ ਮੇਰੀ ਕੋਈ ਹੱਦ ਹੀ ਨਹੀਂ'। ਮੈ' ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ। ਕੁਝ ਵੀ ਮੇਰਾ 
ਨਹੀਂ। ਭਾਵ ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ, ਸਭ ਕੁਝ ਤੂੰ ਹੀ ਹੈਂ ਅਤੇ ਸਭ ਕੁਝ ਤੇਰਾ ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਮੈਂ ਸਧਨਾ ਤੇਰਾ ਹੀ ਜਨ ਹਾਂ । ਤੂੰ ਹੀ ਮੇਰਾ ਵੇਲਾ ਸੰਭਾਲ ਅਤੇ ਮੇਰੀ ਲਾਜ ਰੱਖ । 
ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਲਈ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਬਣ ਕੇ ਨਾਮ ਦੀ ਸ੍ਹਾਂਤੀ 
ਬੂੰਦ ਇਸ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹੀ ਮੰਗਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਜ਼ਿੰਦਗੀ-ਰੂਪੀ ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ 
ਮੁਸਾਫ਼ਿਰ ਬਣ ਕੇ ਪਾਰ ਲੱਗਣ ਲਈ ਸਮੇਂ-ਸਿਰ ਬੇੜੀ ਭਾਵ ਨਾਮ ਦਾ ਆਸਰਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਮੰਗਦੇ ਹਨ । ਸਿੰਘ ਅਰਥਾਤ ਸ਼ੇਰ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ 
ਪੈ ਕੇ ਜੰਬੁਕੁ ਅਰਥਾਤ ਗਿੱਦੜ ਰੂਪੀ ਕਰਮ-ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪ 
ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੀ ਲਾਜ ਅਤੇ ਪੈਜ ਰੱਖਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਉਸ ਭੇਖਧਾਰੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਨ 'ਤੇ ਲਾਜ ਰੱਖੀ ਸੀ 
ਜਿਸ ਨੇ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਠੱਗੀ ਨਾਲ ਰਾਜੇ ਦੀ ਕੰਨਿਆ ਨਾਲ ਵਿਆਹ 
ਕੀਤਾ ਸੀ। ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀ' ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ ਬਣਾਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਏਨਾ ਦਇਆਲੂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਾਮੀ, 
ਸਵਾਰਥੀ, ਭੇਖਧਾਰੀ ਅਤੇ ਅਪਰਾਧੀ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਪਾਰ-ਉਤਾਰਾ ਕਰ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਜੇਕਰ ਉਹ ਸੱਚੇ ਦਿਲੇ ਆਪਣੇ ਗੁਨਾਹਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਣ, ਪਛਤਾਵਾ ਕਰਨ 
ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਲਈਂ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ । 
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(ਏ) ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ 
ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਅਸੀਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵਿਚਾਰ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ 
ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਭਲੀ- 
ਭਾਂਤ ਜਾਣੂੰ ਸਨ। ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇਖਦੇ 
ਹੋਏ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸਮਾਨਤਾ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ “ਵਾ ਕੀ', 'ਵਾ ਕੋ' ਅਤੇ 'ਵਾ ਕੇ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਆਪਸੀ ਸਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੀ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ “ਵਾ ਕੇ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਦਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਆਪਣੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਰਾਹੀਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਬਦਤਿ ਤਿਲੋਚਨੁ ਤੇ ਨਰ ਮੁਕਤਾ ਪੀਤੋਥਚੁ ਵਾ ਕੇ ਰਿਦੈ ਬਸੈ ॥ 
ਡਹਾਲਨੀ ਫ੍ਲੱਚਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 5264 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਵਾ ਕੇ' ਅਤੇ 'ਵਾ ਕੇ” ਸ਼ਬਦ 
ਇਉਂ ਵਰਤਦੇ ਹਨ : 
(1) ਥਾ ਕੇ ਗਲੇ ਜਮ ਕਾ ਹੈ ਫਾਸ॥ /ਭੌਰਉਂ ਨਾਮਏੋਊਂ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 1765? 
(2) ਨਾਦ ਭੂਮੈ ਜੈਸੇ ਮਿਰਗਾਏ 8 ਪ੍ਰਾਨ ਤਜੇ ਵਾ ਕੋ ਧਿਆਨੁ ਨ ਜਾਏ ॥ 
(ਗੱਡ ਨਮਏਵ ਜੰ. ਪੰਣਾ 473/ 
ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 'ਵਾ ਕੀ" ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ ਹਨ ਜਿਸ 
ਤੋਂ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ 
ਸਾਂਝ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ : 
ਕਆਾਰਥੀ ਸੁਆਰਥੀ ਵਾ ਕੀ ਪੈਜ ਸਵਾਰੀ॥ 
/#ਲਾਵਲ ਸਧਨਾ ਜੀ, ਪੰਨਾ 658) 
ਬਿਲਾਵਲ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਚਉਪਦੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਕੇਂਦਰੀ-ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ 
ਲਈ 'ਰਹਾਉ' ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਦੱਸਣ ਲਈ ਕਿ ਗੁਨਾਹਗਾਰਾਂ 
ਵੱਲੋਂ ਪਛਤਾਵਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਨ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੈਜ ਰੱਖਦਾ 
ਹੈ, ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਰਾਜੇ ਦੇ ਜਵਾਈ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਮਿਥਿਕ ਕਥਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤਕ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ 
ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਫਿਚ ਸਿੰਘ (ਸ਼ੇਰ), ਜੇਬੁਕੁ (ਗਿੱਦੜ), ਏਕ ਬੂੰਦ (ਸ੍ਰਾਂਤੀ ਬੂਦ), 
ਚਾਤ੍ਰਿਕ (ਥਥੀਹਾ), ਸਾਗਰ ਅਤੇ ਨਉਕਾ (ਬੇੜੀ) ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ । “ਏਕ ਬੂੰਦ” 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਲਈ ਅਤੇ “ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਜੀਵਾਤਮਾ ਲਈ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋ ਆਏ 
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ਹਨ। ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਅਤੇ ਸਾਂਤੀ ਬੂੰਦ ਦੀ ਆਪਸੀ ਪ੍ਰੀਤ ਦਾ ਵਰਣਨ ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਪਸੀ ਪ੍ਰੀਤ ਜਾਂ ਖਿੱਚ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸੁੰਦਰ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਵੀ ਹੈ। “ਸਾਗਰ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਦੇ ਸਾਗਰ ਲਈ 
ਵਰਤਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਦੀ ਜਾਨ ਜਦੇਂ' ਸ੍ਰਾਂਤੀ ਬੂਦ ਲਈ ਤੜਫਦਿਆਂ 
ਨਿਕਲ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਹਾਰੇ ਰੂਪੀ ਸਾਗਰ ਦਾ ਫਿਰ ਕੋਈ ਲਾਭ 
ਨਹੀਂ' ਹੋਵੇਗਾ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੈਸਾਰ ਰੂਪੀ ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਡੁੱਥ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਮਿਹਰ ਰੂਪੀ ਨਉਕਾ (ਬੇੜੀ) ਕਿਸੇ ਕੰਮ ਨਹੀਂ ਆਵੇਗੀ। ਇਹ ਨਉਕਾ 
ਅਤੇ ਸ੍ਹਾਂਤੀ ਬੂੰਦ ਮਨੁੱਥ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੇ ਜਾਣ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਜਿਵੇਂ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਨੇ 'ਸਿੰਘ' ਅਰਥਾਤ 'ਸ਼ੇਰ” ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤ ਕੇ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੇਰ ਰੂਪੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਗਿੱਦੜ ਰੂਪੀ ਕਰਮਾਂ 
ਦਾ ਡਰ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦਾ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਜ਼ਫਰਨਾਮ਼ਾ ਵਿਚ 
ਇਹੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਬੜੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਕਸੇ ਪੁਸ਼ਤ ਉਫ਼ਤਦ ਪਸੇ ਸ਼ੇਰਿ ਨਰ ॥ 
ਨ ਗੀਰਦ ਬੁਜੇ ਮੇਸ਼ੇ ਆਹੂ ਗੁਜ਼ਰ ੧੭੪ 
[ਬਾਵ ਜੇ ਕੋਈ ਵੀ ਨਰ ਸ਼ੇਰ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਲੈ ਲੈਂਦਾ ਹੈ; ਬੱਕਰੀ, ਭੇਡ ਅਤੇ ਹਿਰਨ 
ਆਦਿ ਉਸ ਦੇ ਲਾਗੇ ਦੀ ਨਹੀਂ ਲੰਘ ਸਕਦੇ ।1” 
ਸੋਦੇਸ਼ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਵੱਡਾ ਆਸਰਾ ਭਾਵ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਆਸਰਾ ਲੈਣ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨਿਆਸਰਾ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦਾ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਛੋਟੇ-ਮੋਟੇ ਖ਼ਤਰੇ ਵੀ ਕੁਝ ਨਹੀ' 
ਕਹਿੰਦੇ । 
ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਮਿਥਿਕ-ਕਥਾ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਦੀ ਸੁੰਦਰ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਡੂੰਘੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਿਚ ਆਪਣੀ 
ਵਿਦਵਤਾ ਦੇ ਜੌਹਰ ਦਿਖਾਏ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਾਨੂੰ ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ ਹੋਣ 
ਲਈ ਅਤੇ ਹੁਣ ਤੋਂ ਹੀ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਕਿ ਅਸੀਂ ਆਪਣੇ ਇਸ ਮਨੁੱਖਾ-ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਮਨੁੱਖਾ-ਜਨਲਮ ਨੂੰ 
ਗੁਣਵਾਨ, ਗਿਆਨਵਾਨ ਅਤੇ ਸੁਹੇਲਾ ਬਣਾ ਸਕੀਏ। 


35. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ (ਅਨੁ.), ਜ਼ਡਰਨਾਮਾ, ਪੰਨਾ 48. 
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ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਥਾਣੀ 


ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਸੋਬਧ ਫਿਚ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ 


ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੇ ਆਰੋਭ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ ਜੀ ਨੇ 
ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪੰਜ ਯੁੱਗਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੈ : 

1. ਵੈਦਿਕ ਯੁੱਗ 2. ਉਪਨਿਸ਼ਦਿਕ ਯੁੱਗ 3. ਪੌਰਾਣਿਕ ਯੁੱਗ 4. ਪੁਰਾਣ ਉੱਤਰ 
ਕਾਲ 5. ਮੱਧ ਕਾਲ।' 

ਵੈਦਿਕ ਯੁੱਗ ਦਾ ਸਮਾਂ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਸਾਲ ਪੁਰਾਣਾ ਹੈ। ਵੇਦੀ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸਮੇਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਘੱਟੋ-ਘੱਟ 6-7 ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ।” 
ਚੱਲ ਰਹੇ ਈਸਵੀ ਸਾਲ 2018 ਦੇ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਇਹ ਸਮਾਂ 4-5 ਹਜ਼ਾਰ ਪੂਰਵ 
ਈਸਵੀ ਸੈਮਤ ਦਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਉਪਨਿਸ਼ਦਿਕ ਯੁੱਗ ਦਾ ਸਮਾਂ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਲੇਖਕ 
ਨੇ 3-4 ਹਜ਼ਾਰ ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਅਰਥਾਤ 1-2 ਹਜ਼ਾਰ ਪੂਰਵ ਈਸਵੀ ਸੰਮਤ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ।? ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਪੁਰਾਣਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਲੇਖਕ ਨੇ ਵਾਚਸਪਤੀ ਗੈਰੇਲਾਂ ਦੀ 
ਪੁਸਤਕ ਵੀਕ ਸਾਹਿ/ਤਯ ਅਰ ਸੰਸ਼ਨਿਤਾੰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ 500 ਈਸਵੀ ਪੂਰਵ 
ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਤਕ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ।“ ਪੂਰਵ-ਉੱਤਰ ਕਾਲ ਦਾ ਸਮਾਂ ਇਸੇ ਪੁਸਤਕ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਲੇਖਕ ਨੇ 500 ਈਸਵੀ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋ ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸੌ ਈਸਵੀ 
ਤਕ ਦਾ ਮਿਥਿਆ ਹੈ।” ਮੱਧ-ਕਾਲ ਇਸ ਸਮੇ' ਭਾਵ ਇਕ ਹਜ਼ਾਰ ਤੋਂ' ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸੋ ਈਸਵੀ 
ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮੱਧ-ਕਾਲ ਦੇ ਇਸ ਸਮੇ' ਦੌਰਾਨ ਹੀ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿੱਚੋਂ 
ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਬਨਾਰਸ ਤੋਂ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਚੰਡ ਲਹਿਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹੀ ਸਮਾਂ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ, ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ 
ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਹੈ। 

ਵੈਦਿਕ ਯੁੱਗ ਵਿਚ ਚਾਰ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਰੂਪ ਬਾਹਰ-ਮੁਖੀ ਪੂਜਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਉਪਨਿਸ਼ਦਿਕ ਯੁੱਗ ਦਾ ਸਮਾਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਜਾ ਅੰਤਰਮੁਖੀ ਉਪਾਸਨਾ ਦਾ ਰੂਪ 
1. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਭਗਤਾ ਕਾ/ਵੇ, 'ਡੂਮਿਕਾ', ਪੰਨਾ ੯. 
2. ਉਹ), ਪੰਨਾ ਚਗ. 
3. ਉਗੀ। 
4. 
5 
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ਧਾਰਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪੋਰਾਣਿਕ ਯੁੱਗ ਵਿਚ ਪੁਰਾਣ ਰਚੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸੇ ਯੁੱਗ ਵਿਚ 
ਰਾਮਾਇਣ ਅਤੇ ਮਹਾਭਾਰਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਰੋਂਦੀ ਹੈ। ਮਹਾਭਾਰਤ ਦਾ ਹੀ ਇਕ 
ਅਧਿਆਇ ਹੈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਗ੍ਰੰਥ 'ਸ੍ਰੀਮਦ ਭਗਵਦ ਗੀਤਾ'। ਇਸ ਯੁੱਗ ਨੂੰ ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ 
ਦਾ ਮੋਹਰੀ ਕਾਲ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪੁਰਾਣ-ਉੱਤਰ ਕਾਲ ਵਿਚ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦਾ ਯੁੱਗ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਅਤੇ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਦਰਸ਼ਨ- 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਬੁੱਧ ਮੱਤ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨਾਲ ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰੀਆ 
ਜੀ ਦਾ ਤਰਕ-ਵਿਤਰਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰੀਆ ਜੀ ਦੇ ਅਢ੍ਰੈਤਵਾਦ 'ਤੇ ਰੀਭੀਰ 
ਬਹਿਸਾਂ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦਾ ਆਪਣੇ-ਆਪਣੇ ਢੈਗ ਨਾਲ 
ਖੰਡਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਆਚਾਰਯ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ ਸਮਰਥਕ ਰਾਮਾਨੁਜ 
ਜੀ, ਦ੍ਰੈਤਾ-ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ ਸਮਰਥਕ ਨਿੰਬਾਰਕ ਜੀ, ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ ਸਮਰਥਕ 
ਮਾਧਵਾਚਾਰੀਆ ਜੀ, ਸ਼ੁੱਧਦੈਤਵਾਦ ਅਰਥਾਤ ਪੁਸ਼ਟੀ ਮਾਰਗ ਦੇ ਸਮਰਥਕ 
ਵਲਫ਼ਾਚਾਰੀਆ ਜੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੈਕਰਾਚਾਰੀਆ ਜੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ 
ਵੇਦਾਂਤ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਨਾਂਅ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਜੈਮਿਨੀ 
ਮੁਨੀ ਜੀ ਦੇ ਪੂਰਵ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਸ਼ਾਸਤਰ ਅਤੇ ਵਿਆਸ ਜੀ ਦੇ ਉੱਤਰ-ਮੀਮਾਂਸਾ ਸ਼ਾਸਤਰ 
ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਾਸਤਰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਛਿਅ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਜਾਂ 
ਛਿਅ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਹਨ। ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੇ ਬੀਜ ਸਾਨੂੰ ਛਿਅ-ਦਰਸ਼ਨ 
ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਗੌਤਮ ਮੁਨੀ ਜੀ ਦੇ ਨਯਾਯ ਸ਼ਾਸਤਰ ਅਤੇ ਕਪਿਲ ਮੁਨੀ ਜੀ ਦੇ 
ਸ਼ਾਂਖਯ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਦੇ ਸ਼ਾਸਤਰ 
ਹੋਰ ਹਨ, ਉਹ ਹਨ : ਕਣਾਡ ਮੁਨੀ ਜੀ ਦਾ ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਿਕ ਸ਼ਾਸਤਰ (ਅਣੂ ਸ਼ਾਖਾ) ਅਤੇ 
ਪਤੋਜਲੀ ਜੀ ਦਾ ਯੋਗ ਸ਼ਾਸਤਰ। ਜਿਥੇ ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਵਿਸ਼ਿਸ਼ਟ ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ 
ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਵਲਭਾਚਾਰੀਆ ਜੀ ਸ਼ੁੱਧ ਦ੍ਰੈਤਵਾਦ ਦੇ 
ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਦੀ ਸ਼੍ਰੀਵੈਸ਼ਨਵ 
ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੋਢੀ ਹਨ। ਵਲਭਾਚਾਰੀਆ ਜੀ ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਦੀ ਗੋਸਵਾਮੀ ਸੋਪਰਦਾ 
ਦੇ ਬਾਨੀ ਹਨ । ਰਾਮਾਨੂਜ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੋਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਵੈਸ਼ਨਵ 
ਮਤ ਦੀ ਰਾਮਾਵਤ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੋਢੀ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨ ਸੈਪਰਦਾਵਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ 
ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਦੀਆਂ ਦੋਂ ਹੋਰ ਸੈਪਰਦਾਵਾਂ ਹਨ-ਨਿੰਬਾਰਕ ਜੀ ਦੀ ਨਿੰਬਾਦਿੱਤਯ 
ਸੋਪਰਦਾ ਅਤੇ ਮਾਧਵ ਜੀ ਦੀ ਦ੍ਰੈਤਵਾਦੀ ਸੋਪਰਦਾ। 

ਜੇਕਰ ਭਾਰਤ ਦੇ ਖਿੱਤਿਆਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਫ਼ਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ 
ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਦੇ ਸਨ ਪਰ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ । ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਵੀ ਦੱਖਣੀ ਭਾਰਤ 
ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਥੈਧਿਤ ਸਨ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੋਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਨੇ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਪ੍ਰਚਾਰ-ਪ੍ਰਸਾਰ ਦਾ ਬੀੜਾ ਚੁੱਕਿਆ। 
ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀਆਂ ਤਾਰਾਂ ਅਤੇ ਜੜ੍ਹਾਂ ਛੇਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਤਾਮਿਲਨਾਡੂ 
ਵਿਚ ਤਾਮਿਲ ਸਿੱਧਾਂ ਅਤੇ ਆਲਵਾਰ ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦੀਆਂ 
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ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਵੀ ਤਾਮਿਲ ਸਿੱਧਾਂ ਨਾਲ ਜਾ ਜੁੜਦਾ 
ਹੈ। ਤਾਮਿਲ ਸਿੱਧ ਨਮਾਲਵਰ ਜੀ ਨੇ ਅੱਠਵੀਂ ਸਦੀ ਵਿਚ ਵੈਸ਼ਨਵ ਭਗਤੀ ਦੀਆਂ 
ਰਚਨਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਜੋ ਕਿ ਤਾਮਿਲ ਲੌਕਾਂ ਵੱਲੋਂ ਵੇਦਾਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਸਤਿਕਾਰੀਆਂ 
ਗਈਆਂ। ਇਸ ਸੈਤ ਦੇ ਚੇਲੇ ਨਾਥ ਮੁਨੀ ਜੀ ਨੇ ਆਲਵਾਰ ਸੈਤਾਂ ਦੇ ਭਜਨ ਇਕੱਠੇ 
ਕੀਤੇ। ਨਾਥ ਮੁਨੀ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੋਤਰੇ ਸਨ ਯਾਮੁਨਚਾਰੀਆ ਜੀ। 
ਯਾਮੁਨਚਾਰੀਆ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੰਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਸਨ ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ। ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ 
ਦੱਖਣੀ ਅਤੇ ਉੱਤਗੀ ਭਾਰਤ ਦੋਹਾਂ ਖਿੱਤਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸਾਬਤ ਹੋਏ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰੋਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਨੇ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਉਹ ਪ੍ਰਚੇਡ ਲਹਿਰ ਚਲਾਈ, ਜਿਸ 
ਨੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਅਨਮੋਲ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ। ਜਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਚੈਲਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ, ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦ` ਅਮਰ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਬਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਯੋਗਦਾਨ ਪਾਇਆ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੀਂ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਪਿਛੋਕੜ ਵਿਚ ਵੇਦਾਂ, ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ, ਪੁਰਾਣਾਂ ਅਤੇ ਛਿਅ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਲਗਾਤਾਰ ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਸਮੇਂ-ਸਮੇ' ਇਸ ਪਰੰਪਰਾ ਵਿਚ ਨਵੀਆਂ ਤਬਦੀਲੀਆਂ 
ਵੀ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਨਵੇਂ-ਨਵੇਂ ਨਜ਼ਰੀਏ ਤੋਂ ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਾਂਗ ਹੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦਾ ਇਹ ਇਤਿਹਾਸ 
ਨਿਕਾਸ ਅਤੇ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਪੜਾਵਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਲੰਘਦਾ ਹੈ। ਮੁਸਲਿਮ ਹਾਕਮਾਂ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ 
ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦੀ ਆਮਦ ਨਾਲ ਇਸ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵੇਦਾਂ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਕਤੇਬਾਂ 
ਦੀ ਗੱਲ ਵੀ ਚੱਲਦੀ ਹੈ। ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦੋਵੇਂ ਹੀ 
ਇਕ-ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਸੈਵਾਦ 
ਵਿੱਚੋਂ ਨਵੀਆਂ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਮਨੁੱਖਤਾ ਲਈ ਇਕ ਚੇਗਾ ਸ਼ਗਨ 
ਇਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਾਨਵਵਾਦੀ ਸੁਰ ਅਤੇ ਖ਼ਲਕਤ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਦੀ ਗੱਲ ਤੁਰਦੀ 
ਹੈ। ਵਰਣ-ਵੰਡ, ਮਜ਼ਹਬ-ਭੇਦ ਅਤੇ ਵਿਖਾਵੇ ਦਾ ਬਾਹਰੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਤਿੰਨੇ ਹੀ 
ਨਕਾਰੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਅਸਲੀ ਤੱਤ ਅਤੇ ਇਨਸਾਨੀਅਤ ਦੀ ਸੁਰ ਭਗਤੀ 
ਲਹਿਰ ਅਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਨਾਲ ਗੂੰਜਦੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚੇਲੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ 
“ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਦੁਹਹੂੰ ਮਹਿ ਏਕੋ' ਅਤੇ 'ਅਵਲ ਅਲਾਹ ਨੂਰ ਉਪਾਇਆ ਕੁਦਰਤ ਕੇ 
ਸਭ ਬੰਦੇ" ਦਾ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸੱਦਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇੱਕੋ ਸਮੇ' ਯੋਗੀਆਂ, 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇਂ ਕਾਜੀਆਂ ਵੱਲੋਂ ਧਰਮ ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਵਿਛਾਏ ਗਏ ਭਰਮ, ਪਾਖੰਫ਼ 
ਦਾ ਅਸਲੀ ਤੱਤ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਵਰਣ-ਵੰਡ ਦੀ ਡੱਟ ਕੇ ਵਿਰੋਧਤਾ ਕਰਦੇ 
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ਹਨ ਅਤੇ ਹੋਰ ਸਮਾਜਿਕ ਕੁਰੀਤੀਆਂ ਵਿਰੁੱਧ ਵੀ ਆਪਣੀ ਆਵਾਜ਼ ਉਠਾਉਂਦੇ ਹਨ । 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੇ ਭਿੰਨ-ਡੇਦ ਵਿਰੁੱਧ ਆਪਣੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਬੁਲੰਦ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰ ਕੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
ਦੀ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਅਤੇ ਬੋਗਾਲ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਨ 
ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸੈਥੈਧੀ ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਪਿਆਰ ਭੇਂਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਸਚ-ਮੁੱਚ ਹੀ ਜਿਥੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਆਪਣੇ ਮਹਾਨ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਰਸੇ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ, ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਕਾ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਚੇਲਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨਸੋਲ ਹੀਰੇ ਭੇਂਟ ਕੀਤੇ । 


ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 


ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ 'ਵੈਰਾਗੀਆਂ ਦਾ 
ਆਚਾਰਯ' ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ।' ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆਂ ਹੈ : “ਕਾਨਯਕੁਬਜ ਥ੍ਰਾਹਮਣ ਭੁਰਿਕਰਮਾ ਦੇ ਘਰ ਸੁਸ਼ੀਲਾ ਦੇ 
ਉਦਰ ਤੋਂ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1423 ਵਿਚ ਪ੍ਰਯਾਗ ਵਿਖੇ ਹੋਇਆ। ਮਾਤਾ- 
ਪਿਤਾ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਰਾਮਦੱਤ ਰੱਖਿਆ । ਰਾਮਾਨੁਜ ਦੀ ਸੈਪ੍ਰਦਾਯ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਰਾਘਵਾਨੌਦ ਦਾ ਚੇਲਾ ਹੋ ਕੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਨਾਮ ਨਾਲ ਮਸ਼ਹੂਰ ਹੋਇਆ। 
ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਗੈਗਾ ਦੇ ਪੰਜਾਂਗ ਘਾਟ 'ਤੇ ਰਹਿ ਕੇ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਮਹਾਤਮਾ ਨੇ 
ਬਹੁਤ ਧਰਮ ਪ੍ਰਚਾਰ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਚੇਲੇ ਕਥੀਰ ਆਦਿਕ ਭਾਰਤ ਦੇ ਅਨਮੋਲ 
ਰਤਨ ਹੋਏ ਹਨ।'” ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਰਦਾ ਸ੍ਰੀ ਫੈਸ਼ਨ ਦੇ ਉਪਾਸ਼ਕ ਜਾਤ- 
ਪਾਤ ਨੂੰ ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਪਰ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਰਦਾ “ਰਾਮਾਵਤ' ਦੇ 
ਉਪਾਸ਼ਕਾਂ ਨੇ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੇ ਬੰਧਨਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜਿਆ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੈਪਰਦਾ 
ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ 
ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਚੇਲੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜੋ ਕਿ ਕਥਿਤ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਨਾਲ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਸਨ। ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਾ ਸਾਲ ਸੈਮਤ 
1423 ਈਸਵੀ ਸੌਮਤ ਮੁਤਾਬਕ ਸੈਨ 1366 ਬਣਦਾ ਹੈ । ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਨੂੰ ਗੋੜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਮੋਲ ਕੋਟ (%ਡ0੦੧) ਵਿੱਖੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਝਲਕਾਂ 
ਆਪਣੀ ਦਸਵੀ' ਵਾਰ ਦੀ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ 
ਹੋਈਆਂ ਹਨ : 
6. ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੰਡ, ਪੰਨਾ 1036. 


7. ਉਹਨੈ। 
8. ੧.&. ਅ੪ਡ00ੀਂਟ, 7ਣ 500 ਨੈਡ6ਨਲ, ੯੮੧. ੯3. $. 100. 
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ਰੋਦਿ ਬਿਰਕਤੁ ਬਨਾਰਸੀ ਰਹਿੰਦਾ ਰਾਮਾਨੰਦੂ ਗੁਸਾਈਂ। 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੋਲੇ ਉਠਿ ਕੈ ਜਾਂਦਾ ਗੀਗਾ ਨ੍ਰਾਵਣ ਤਾਈਂ । 

ਅੱਗੋਂ ਹੀ ਦੇ ਜਾਇ ਕੈ ਲੰਮਾ ਪਿਆ ਕਬੀਰ ਤਿਥਾਈਂ। 

ਪੈਰੀ ਟੂਥ ਉਠਾਲਿਆ 'ਬੋਲਹੁ ਰਾਮ ਸਿਖ ਸਮਝਾਈ । 

ਜਿਉ ਲੋਹਾ ਪਾਰਸ ਛੁਹੇ ਚੈਦਨ ਵਾਸੁ ਨਿੰਮੁ ਮਰਿਕਾਈ । 

ਪਸੂ ਪਰੇਤਹੁ ਦੇਵ ਕਰਿ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀ ਵਡਿਆਈ । 

ਅਚਰਜ ਨੇ ਅਚਰਜੁ ਮਿਲੈ ਵਿਸਮਾਦੈ ਵਿਸਮਾਦੁ ਮਿਲਾਈ। 

ਭਰਣਾ ਭਰਦਾ ਨਿਭਰਹੁ ਗੁਰਮੁਖਿ ਬਾਣੀ ਅਘੜ ਘੜਾਈ । 

ਰਾਮ ਕਬੀਰੈ ਭੇਦੁ ਨ ਭਾਈ ॥੧੫॥" (ਵਾਰ 10, ਪਊ /5। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਰਾਮਾਨੋਦ ਗੁਸਾਈ' 

ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਬਿਰਕਤੁ (ਢਿਰਕਤ) ਫ਼ਾਵ ਮਾਇਆ 
ਤੋਂ ਤਿਆਗੀ ਹੋ ਕੇ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਉੱਠ ਕੇ ਗੈਗਾ 
ਦਾ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਥੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਉਸ ਕਥਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤਕ ਵਰਣਨ 
ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਜਿਸ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ' ਬੜੇ ਤਰੀਕੇ 
ਨਾਲ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਲਿਆ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ-ਪਹਿਲ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁਤਾਬਕ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੂੰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ' ਸਮਝਦੇ ਸਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਜਦੋਂ' ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ 
ਲੈਣੀ ਚਾਹੀ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਥਿਤ ਨੀਵੀ' 
ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਕ ਢੰਗ ਵਰਤਿਆ। ਉਹ 
ਉਸ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਲੰਮੇ ਪੈ ਗਏ ਜਿਥੋਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਲੰਘ ਕੇ ਗੈਗਾ-ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਲਈ ਜਾਣਾ ਸੀ। ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਪੈਰ ਲੰਮੇ ਪਏ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਰੀਰ 
ਨਾਲ ਲੱਗ ਕੇ ਅਟਕ ਗਿਆ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹ ਨਿਕਲਿਆ 'ਉੱਠੋ ਭਾਈ 
ਬੇਲਹੁ ਰਾਮ'। ਬੱਸ ਫਿਰ ਕੀ ਸੀ ? ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰਦੀਖਿਆ ਮਿਲ ਗਈ ਅਤੇ 
ਆਪ ਜੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣ ਗਏ । ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਇਕ ਰਸਤਾ 
ਖੁੱਲ੍ਹ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਅਖੌਤੀ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ 
ਦੇਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਤਰਾਜ਼ ਨਾ ਰਿਹਾ । ਕਬੀਰ ਜੀ ਥੋੜ੍ਹੇ ਦਿਨਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਏਨੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋ ਗਏ ਕਿ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਿਸ਼ 'ਤੇ ਪੂਰਾ ਮਾਣ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੋਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤ ਕੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਲੋਹਾ ਪਾਰਸ ਨੂੰ ਛੋਹ ਕੇ ਸੋਨਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਵੇਂ ਨਿੰਮ ਚੰਦਨ ਦੇ ਕੋਲ ਰਹਿ ਕੇ ਮਹਿਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਪਾਰਸ 
ਅਤੇ ਚੈਦਨ ਰੂਪੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਛੁਹ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਸੋਨਾ ਤਾਂ ਕੀ, 
ਪਾਰਸ ਹੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਨਿੰਮ ਤੋ' ਚੋਦਨ ਹੀ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਤੋ' ਅੱਗੇ ਭਗਤ 


9. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਡਾਂ ਗਿਆਨ ਭਤਨਾਵਲ?, ਪੰਨਾ 109. 
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ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਜ਼ਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪਸ਼ੂ-ਪ੍ਰੇਤਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਦੇਵਤੇ ਬਣਾਉਣ ਦੀ ਸਮਰੱਥਾ 
ਰੱਖਦੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਮਿਲਾਪ ਇਉਂ 
ਹੋਇਆ ਜਿਵੇਂ ਅਚਰਜ ਨੂੰ ਅਚਰਜ ਅਤੇ ਵਿਸਮਾਦ ਨੂੰ ਵਿਸਮਾਦ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ-ਰਸ ਦਾ ਝਰਨਾ ਵਹਿ ਤੁਰਿਆ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਘਾੜਤ ਗੁਰੂ 
ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਰਾਹੀ' ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘੜੀ ਗਈ । 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ “ਪਰਚੀ ਗੁਸਾਂਈ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ' ਵਿਚ ਭਗਤ 

ਰਾਮਾਨੋਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰੈਗ ਬਾਰੇ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 

ਚੌਪਈ॥ ਆਦਿ ਕਲੂ ਕੈ ਰਾਮਾਨੰਦ॥ ਅੰਧ ਘੋਰ ਮਹਿ ਪਾਯਾ ਚੰਦੁ ॥ 

ਭਗਤਿ ਕਰੈ ਹਰਿ ਕੈ ਗੁਣ ਗਾਵੈ॥ ਸਾਸਿ ਸਾਸਿ ਹਰਿ ਨਾਮੁ ਧਯਾਵੈ ॥ 

ਬਰਨ ਬ੍ਰਹਮਣ ਭਯਾ ਬੈਰਾਗੀ ॥ ਮਾਯਾ ਮਮਤਾ ਸਗਲ ਤਯਾਗੀ ॥ 

ਜਿਨ ਜਨ ਦੀਖਯਾ ਲੀਨੀ ਆਇ॥ ਸੋ ਪ੍ਰਭਿ ਲੀਨੇ ਆਪਿ ਮਿਲਾਇ ॥੩॥ 

ਦੋਹਰਾ॥ ਰਾਮਾਨੰਦ ਬਨਾਰਸੀ ਲਾਗਾ ਜਿਸ ਘਰਿ ਰੈਗੁ ॥ 

ਸੱਭੇ ਸਿਖਿ ਉਬਾਰਿਅਨੁ ਪਯਾ ਨ ਮਾਯਾ ਲੰਗ ॥੪॥ 

ਚੌਪਈ॥ ਰਾਮਾਨੰਦ ਸਿਖਿਆ ਲਈ॥ ਤਿਨ ਸਲੇ ਥੀ ਦੁਰਮਤਿ ਗਈ॥ 

ਨਾਮਾ ਥਬੀਰੁ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸੁ ॥ ਸਧਨਾ ਸੈਨ ਪੀਪਾ ਦਾਸੁ ॥ 

ਔਰ ਬਹੁਤੁ ਦੀਖਯਾ ਲੈ ਤਰੇ॥ ਜੇਤੇ ਮਿਲੈ ਮੁਕਤਿ ਲੈ ਕਰੇ ॥ 

ਰਾਮਾਨੰਦ ਅਤੀਤੁ ਗੁਸਾਂਈ ॥ ਸੋ ਉਧਰੇ ਜੋ ਲਾਗੇ ਪਾਈ ॥੫॥ 

ਸੋਰਠਾ ॥ ਰਾਮਾਨੰਦ ਕੀ ਆਉ ਚੌਦਹ ਸੈ ਬਰਸਾ ਭਈ ॥ 

ਕਲਜੁਗ ਏਹ ਸੁਭਾਉ ਸੌ ਬਰਸਾਂ ਜੀਵੈ ਨਹੀ ॥੭॥ 587, ਅੱ? 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਬਾਰੇ, 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਤੱਥ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਚੇਲਿਆਂ 
ਵਿਚ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂਅ ਵੀ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜੋ ਕਿ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ ਨਹੀ' ਹਨ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਚੌਦਾਂ ਸੌ ਸਾਲ ਹੋਣ ਵਾਲੀ 
ਗੱਲ ਇਕ ਕਾਵਿਕ ਅਤਿਕਥਨੀ ਹੀ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਬੈਰਾਗੀ ਅਤੇ ਤਿਆਗੀ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਗੱਲ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਾਰੇ ਬਿਲਕੁਲ ਠੀਕ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ 
ਸੱਚ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਹਰ ਸਮੇ' ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਯਾਦ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਸਨ। ਜਿਵੇਂ ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਚੰਦਰਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਵੇ' ਹੀ ਭਗਤ' ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗਿਆਨ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਲ 
ਅਗਿਆਨਤਾ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਕੀਤਾ । 

ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਚੇਲੋਂ ਬਾਰਾਂ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਹਨ : 
ਅਨੌਤਨੰਦ, ਸੁਰਸੁਰਾਨੰਦ, ਸੁਖਾਨੌਦ, ਨਰਹਯਾਨੰਦ, ਯੋਗਾਨੰਦ, ਪੀਪਾ, ਕਥੀਰ, 


10. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਆਂ, ਪੰਨਾ 152-53. 
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ਫਾਵਾਨੰਦ, ਸੇਨ (ਸੈਣ), ਧਨੇਸੂਰ, ਗਾਲਵਾਨੰਦ, ਅਤੇ ਰਮਾਦਾਸ।' ਇਹ ਤੱਥ ਵੀ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੜੀ ਮਹਾਨਤਾ ਵਾਲਾ ਹੈ ਕਿ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਸੈਣ ਜੀ, ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਅਤੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਣ ਦਾ 
ਸੁਭਾਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਵੀ ਬੜੇ ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸੈਸਗਿਿਤ ਵਿਚ 'ਵੈਸ਼ਣਵ ਮਤਾਂ ਤੁਜ ਭਾਸਕਰ' ਅਤੇ 'ਸ੍ਰੀ ਰਾਮ ਚਰਨ 
ਪੱਧਤੀ” ਨਾਂਅ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵੀ ਲਿਖੀਆਂ । ਬੇਸ਼ਕ ਆਪ ਜੀ ਰਾਮਾਨਜ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਿਸ਼-ਪਰਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਸਨ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਚਲਾਈ ਗਈ 'ਰਾਮਾਵਤ ਸੈਪਰਦਾ' 
ਵਿਚ ਦਰਣ-ਵੌਡ ਲਈ ਕੋਈ ਥਾਂ ਨਹੀਂ ਸੀ ਜਦੋਂ' ਕਿ ਰਾਮਾਨੁਜ ਜੀ ਦੀ ਸ੍ਰੀ ਵੈਸ਼ਣਵ 
ਸੰਪਰਦਾ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੀ ਵਰਣ-ਵੇਡ ਨੂੰ ਸਖ਼ਤੀ ਨਾਲ ਮੰਨਦੀ ਸੀ। 

ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਦੇਣ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੇ ਬੋਧਨਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜ ਕੋ ਕਥਿਤ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ 
ਦੇ ਸੰਤਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਗਲੇ ਲਗਾਇਆ। ਖ਼ੁਦ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੋ ਕੇ ਵੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣਵਾਦ 
ਨੂੰ ਤਕੜੀ ਚੁਣੌਤੀ ਦਿੱਤੀ। ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੀ 
ਉੱਚਤਾ' ਨੂੰ ਵੀ ਆਪ ਨੇ ਵੈਗਾਰਿਆ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਰਦਾ ਨੇ 
ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀ ਤਬਦੀਲੀ ਲਿਆਉਣ ਦੀ ਪੂਰੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ । 
ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਇਕ ਸੋ ਇਕ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਕੇ ਕਾਸ਼ੀ (ਬਨਾਰਸ) 
ਵਿਚ ਸੰਮਤ 1524 ਭਾਵ ਸੈਨ 1467 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਤੋ' ਵਿਦਾ ਹੋ ਗਏ। 


ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਬਸੰਤ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ 

ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਪੰਨਾ 1195 'ਤੇ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 

ਕਤ ਜਾਈਐ ਰੇ ਘਰ ਲਾਰੀ ਰੰਗੁ ॥ 

ਮੇਰਾ ਚਿਤੁ ਨ ਚਲੈ ਮਨੁ ਭਇਓ ਪੰਗੂ ॥੧॥ਰਹਾਉਸ 

ਏਕ ਦਿਵਸ ਮਨ ਭਈ ਉਮੰਗ ॥ ਘਜਿ ਚੇਦਨ ਚੋਆ ਬਹੁ ਸੁਰੀਧ ॥ 

ਪੂਜਨ ਚਾਲੀ ਭ੍ਰਮ ਠਾਇ ॥ ਸੋ ਬ੍ਰਰਮੁ ਬਤਾਇਓ ਗੁਰ ਮਨ ਹੀ ਮਾਹਿ ॥੧॥ 

ਜਚਾ ਜਾਈਐ ਰਹ ਜਲ ਪਖਾਨ ॥ ਤੂ ਪੂਰਿ ਰਹਿਓ ਹੈ ਸਭ ਸਮਾਨ ॥ 

'ਫੇਦ ਪੁਰਾਨ ਸਭ ਦੇਖੇ ਜੋਇ ॥ ਊਹਾਂ ਤਉ ਜਾਈਐ ਜਉ ਈਹਾਂ ਨ ਹੋਇ 0੨0 

ਸਤਿਗੁਰ ਮੈ ਬਲਿਹਾਰੀ ਤੋਰ ॥ ਜਿਨਿ ਸਕਲ ਬਿਕਲ ਭੂਮ ਕਾਟੇ ਮੋਰ ॥ 

ਰਾਮਾਨੰਦ ਸੁਆਮੀ ਰਮਤ ਬ੍ਰਹਮ 8 ਗੁਰ ਥਾ ਸਬਦੁ ਕਾਟੈ ਕੋਂਟਿ ਕਰਮ ॥੩॥੧॥ 


11. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਗੱਸ਼, ਪੰਨਾ 1036. 
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ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਗੱਲਾਂ 

ਬਿਆਨ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ : 

(1) ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 

(2) ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਜਾਂ ਤੀਰਥ- 
ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

(3) ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਤਿਗੁਰ ਦੇ ਸ਼ਬਦ (ਉਪਦੇਸ਼) ਰਾਹੀ' ਹੀ ਸੈਭਵ 
ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦੇ ਭਰਮ ਨੂੰ ਤੋੜ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਕਰੋੜਾਂ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਕੱਟ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਸਰਥ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀਆਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ 
ਤੁਕਾਂ ਰਾਹੀ' ਦੱਸੀ ਗਈ ਹੈ : 
ਜਹਾ ਜਾਈਐ ਤਹ ਜਲ ਪਖਾਨ ॥ ਤੂ ਪੂਰਿ ਰਹਿਓ ਹੈ ਸਭ ਸਮਾਨ ॥ 
ਜ਼ੇਦ ਪੁਰਾਨ ਸਭ ਦੇਖੇ ਜੋਇ ॥ ਊਹਾਂ ਤਉ ਜਾਈਐ ਜਉ ਈਹਾਂ ਨ ਹੋਇ ॥ 


ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਵੇਂ ਜਿਥੇ ਮਰਜ਼ੀ ਚਲੇ ਜਾਈਏ, ਸਭ ਬਾਵਾਂ 
'ਤੇ ਉਹੀ ਜਲ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੀ ਪੱਥਰ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਰੀਆਂ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਇਕ- 
ਸਮਾਨ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਜਾ ਕੇ ਦੇਖਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਵੇਦ-ਪੁਰਾਣ ਘੋਖਣ 'ਤੇ ਵੀ ਇਸੇ ਤੱਥ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਕਣ-ਕਣ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਫਿਰ ਆਪ ਤਰਕ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਲੱਭਣ ਤਾਂ ਜਾਈਏ, ਜੇਕਰ ਇਥੇ ਸਾਡੇ ਕੋਲ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਮੌਜੂਦ ਨਾ ਹੋਵੇ। ਧਰਤੀ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਵੱਧ ਸਾਡਾ ਮਨ ਸਾਡੇ 
ਸਭ ਤੋਂ ਨੋੜੇ ਹੈ। ਮਨ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਤਾਂ ਕੋਈ ਕਦਮ ਵੀ ਪੁੱਟਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਮਨ ਦੇ ਵਿਚ ਵੀ ਵਾਸ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਦਿਖਾ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਡੇ ਅੰਦਰ, ਸਾਲੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 
ਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁਲੇਖਾ ਹੈ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਸੇ ਤੀਰਥ 'ਤੇ ਵੱਸਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਥਾਂ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਵਾਸਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਭੁਲੋਖੇ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੇ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨੇ ਦੱਸ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਤਾਂ ਤੇਰੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਸ਼ਾਹਰ ਕਿਉਂ ਖੋਜਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ' ? ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਭੁਲੇਖੇ ਅਤੇ ਗੁਰ-ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ 
ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਏਕ ਦਿਵਸ ਮਨ ਭਈ ਉਮੰਗ ॥ ਘਸਿ ਚੈਦਨ ਚੋਆ ਬਹੁ ਸਰੀਧ ॥ 
ਪੂਜਨ ਚਾਲੀ ਬ੍ਰਹਮ ਠਾਇ ॥ ਸੈ ਬ੍ਰਰਮੁ ਬਤਾਇਓ ਗੁਰ ਮਨ ਰੀ ਮਾਹਿ 8 


ਮਨੁੱਖ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੇ ਚੱਕਰਾਂ ਵਿਚ ਚੰਦਨ ਘਸਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਕਈ ਤਤ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਸੁਗੈਧੀਆਂ ਅਗਰਥੱਤੀਆਂ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ- 
ਸਥਾਨਾਂ ਅਤੇ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਸਮੱਗਰੀ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਨਾਲ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
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ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ ਤਾਂ ਸਾਡੇ ਮਨ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਬਾਹਰ ਕਿਤੇ ਜਾ ਕੇ ਅਤੇ ਸਮੱਗਰੀ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਇਕੱਠੀਆਂ ਕਰ ਕੇ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। 
ਇਕ ਤਰਕ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਆਪਣੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ 
ਦਾ ਵੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਫ਼ੁਰਆਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਤ ਜਾਈਐ ਰੇ ਗਰ ਲਾਰੀ ਰੈਗੁ ॥ 
ਮੇਰਾ ਚਿਤੁ ਨ ਚਲੈ ਮਨੁ ਭਵਿਓ ਪੰਗੁ ॥ 


ਜਦੋ ਮਨ ਦੀ ਭਟਕਣਾ ਮੁੱਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਚਿੱਤ ਦੇ ਖ਼ਿਆਲ, ਫੁਰਨੇ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰ 
ਆਪਣੇ ਕੇਂਦਰ-ਬਿੰਦੂ ਪਰਮਾਤਮਾ 'ਤੇ ਟਿਕ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਚਿੱਤ ਚੱਲਣੋ' ਹਟ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਮਨ ਉਡਣੋ' ਹਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਪਿੰਗਲੇ ਮਨੁੱਖ ਵਾਂਗ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਤੁਰਨ- 
ਫਿਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਮਨ ਅਨੰਦ ਵਿਚ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਰੂਪੀ ਘਰ 
'ਤੇ ਨਾਮ ਦਾ ਰੰਗ ਚੜ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਰੂਪੀ ਘਰ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਥੋੜ 
ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦੀ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਫਿਰ ਮਨ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਹੋਰ ਜਾਣ ਦੀ ਕੀ 
ਲੋੜ ਹੈ ? ਜੇ ਮਨ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਜਾਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ' ਤਾਂ ਤਨ ਨੇ ਵੀ ਕਿਤੇ ਕਿਉਂ 
ਜਾਣਾ ਹੈ 7 ਤਨ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕਿਤੇ ਲੈ ਕੇ ਮਨ ਨੇ ਹੀ ਜਾਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਟਿਕਾਅ ਵਾਲੀ ਅਤੇ ਆਨੰਦ ਵਾਲੀ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋਈ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਗੁਰੂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸਤਿਗੁਰ ਮੈ ਬਲਿਹਾਰੀ ਤੋਰ ॥ ਜਿਨਿ ਸਕਲ ਬਿਕਲ ਭੂਮ ਕਾਟੇ ਮੋਰ ॥ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਸੁਆਮੀ ਰਮਤ ਬ੍ਰਹਮ ॥ ਗੁਰ ਕਾ ਸਬਦੁ ਕਾਟੈ ਥੋਣਿ ਕਰਮ ॥ 


ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ, ਮੈਂ ਤੁਹਾਡੇ ਤੋਂ ਸਦਕੇ 
ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ। ਤੁਸੀ' ਮੇਰੇ ਔਖੇ ਤੇ ਸੌਖੇ ਭਰਮ-ਭੁਲੇਖੇ ਕੱਟ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਅੱਗੇ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੇਰਾ ਸੁਆਮੀ ਫ਼ਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਰਮਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੇ ਮੇਰੇ ਕਰੋੜਾਂ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਕੇ 
ਸੈਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਆਪੇ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਜਾਵੇ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ, 
ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਹਰ ਸਮੇਂ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਣ-ਕਣ ਵਿਚ ਉਹੀ 
ਨਜ਼ਰ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਅਤੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਰਬ-ਵਿਆਪਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਸੈਭਵ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਬਾਹਰੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਜਾਂ ਤੀਰਥ-ਯਾਤਰਾ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ। ਮਨ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਸ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਅਤੇ 
ਮਨ ਦੀ ਸਹਿਜ-ਅਵਸਥਾ ਹੋ ਜਾਣੀ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵਿਚ ਮੱਤ- 
ਭੇਦ ਹਨ, ਪਰ ਚਾਰ ਤੱਥਾਂ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਹਿਮਤੀ ਹੈ। 
ਉਹ ਤੱਥ ਹਨ : ਪਹਿਲਾ ਤੱਥ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ 
ਹੋਣਾ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਤੱਥ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ । ਤੀਜਾ ਇਕ ਹੋਰ 
ਤੱਥ ਲਗਭਗ ਸਰਬ-ਪ੍ਰਵਾਣਿਤ ਹੈ ਕਿ ਚਿਤੌੜ ਦੇ ਰਾਜਾ ਸਾਂਗਾ ਅਤੇ ਰਾਣੀ ਝਾਲੀ 
ਨੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ ਸੀ । ਚੌਥਾ ਤੱਥ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਬਹੁਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ ਸੀ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰੇ ਤੱਥਾਂ 
ਦੇ ਮੱਦੇ-ਨਜ਼ਰ ਹੀ ਨਿਸਚਿਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਸੈਨ 1366 ਈਸਵੀ ਤੋਂ 1467 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਸੈਨ 1398 ਈਸਵੀ ਤੋਂ 1495 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਹੈ। ਮੀਰਾਂ ਥਾਈ ਦਾ ਜਨਮ 1498 
ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਅਠਾਰਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ 
ਰਾਣਾ ਸਾਂਗਾ' ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਰਾਜਾ ਭੋਜ ਨਾਲ 1516 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਈ। ਪੰਜ ਸਾਲਾਂ 
ਬਾਅਦ ਹੀ 1521 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਰਾਜਾ ਭੇਜ ਦੀ ਮੌਤ ਹੋ ਗਈ ਅਤੇ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ 
ਜੀ ਵਿਧਵਾ ਹੋ ਗਏ। ਕਿਉਂਕਿ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੱਸ ਰਾਣੀ 
ਝਾਲੀ ਕਰਕੇ ਹੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਸੋਭਵ ਹੋਇਆ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1521 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੀ 
ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਕੁਝ ਸਾਲ 
ਪਹਿਲਾਂ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ । 

ਡਾ. ਜਸਬੀਰ ਸਿੰਘ', ਡਾ. ਜੀ.ਐਸ. ਚੌਹਾਨ” ਅਤੇ ਸ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਛਾ. 
ਗੁਰਸ਼ਰਨਜੀਤ ਸਿੰਘ ਅਨੁਸਾਰ ਵਧੇਰੇ ਵਿਦਵਾਨ” ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ- 
1. ਡਾ. ਜਸਬੀਰ ਸਿੰਘ, “ਫ਼ਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਦਰਸ਼ਨ”, ਸੈ ਡਗਤ ਸ਼ਤਿਗਰ ਮਨ ਭਾਏ 

(ਸੰ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ), ਪੰਨਾ 68. 

2. 0, 0.5$. ੯1੩00, 500/ ਹੂ 80€92049, 55. 
3. ਸ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਗੁਰਬ਼ਰਨਜੀਤ ਸਿੰਘ, ਡਗਤਾ ਗਾੰਝਦਾਸ ਜੀ ਜੀਵਨ ਤੋਂ /ਵਾਚਾਰਧਾਰਾ 


ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ, “ਵਧੇਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮਾਘ ਸੁਦੀ 15, ਸੈਮਤ 1433 ਨੂੰ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ”, ਪੰਨਾ 2. 
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ਸਾਲ 1433 ਬਿਕਰਮੀ ਸੰਮਤ (1376 ਈਸਵੀ) ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1378 ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 1529 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਕੁਲ ਉਮਰ 151 ਸਾਲਾਂ 
ਦੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਸਮਾਂ 1324-1514 ਈਸਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਆਪ ਜੀ ਦਾ 
ਜੀਵਨ-ਸਮਾਂ 190 ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਇੰਦਰਪਾਲ ਮਹਿਤਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
ਸੋਧ ਪ੍ਰਬੋਧ ਸੰਤ ਰਵਿਦਾਸ ਅਤੇ ਮੀਰਾ ਬਾਈ : ਇਕ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ' ਵਿਚ 
ਪੰਜ ਸਫ਼ਿਆਂ” ਵਿਚ ਹਿੰਦੀ, ਪੰਜਾਬੀ ਅਤੇ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਅਲਠਤਾਲੀ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਇਕ ਤਾਲਿਕਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਸੈਥੰਧੀ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸਪੱਬਟ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਮੱਧ ਸੰਮਤ ਵਿਚ 
ਮਾਘ ਪੁਰਣਿਮਾ ਆਉਂਦੀ ਹੈ, ਉਹੀ ਹੀ ਗੁਰੂ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੋਮਤ ਹੋਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰੇ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਐਤਵਾਰ ਮਾਘ 
ਪੁਰਣਿਮਾ ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਭਾਵਿਤ ਸੰਮਤਾਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰੱਖਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਕੇਵਲ ਸੈਮਤ 1433 ਹੀ ਮਾਘ ਪੁਰਣਿਮਾ ਦਾ ਦਿਨ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਅਚਾਰਿਆ 
ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਸਿੰਘ ਆਜ਼ਾਦ ਦਾ ਵੀ ਇਹ ਹੀ ਮੱਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਛਾ. ਜਸਥੀਰ ਸਿੰਘ 
ਸਾਬਰ, ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਵੀ ਸਹਿਮਤ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1433 ਨੂੰ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ।'” ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ ਡਾ. ਇੰਦਰਪਾਲ ਮਹਿਤਾ 
ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੈਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਮ੍ਰਿਤੂ ਦੀ ਤਾਰੀਖ਼ 1584 ਸੈਮਤ ਮੰਨਣ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਤਰਾਜ਼ ਨਹੀਂ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ।” 
ਜਨਮ-ਸਾਲ ਸੈਮਤ 1433 (1376 ਈਸਵੀ) ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸਾਲ ਸੌਮਤ 

1584 (1527 ਈਸਵੀ) ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 151 ਸਾਲ 
ਬਣਦੀ ਹੈ। ਡਾ. ਇੰਦਰਪਾਲ ਮਹਿਤਾ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
ਸੰਮਤ 1555 ਤੋ 1561 ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਹੋਇਆ ਹੈ।” ਈਸਵੀ ਸੈਨ ਮੁਤਾਬਕ ਸਮਾਂ 
1498-1504 ਬਣਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਰਾਜਾ ਭੋਜ ਨਾਲ 
1536 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 1498 ਈਸਵੀ ਹੀ ਉਚਿਤ 
ਬਣਦਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਜੇਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1376 ਈਸਵੀ ਵਿਚ 
ਹੀ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 122 ਸਾਲਾਂ 
4. ਛਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪਦੇ ਸ੍ਰ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਹਹੈ,, ਪੰਨਾ 9. 
5. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆੰਇ' ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੰਕ/ਲਤ ਭਗਤਾ ਬਾਣਾ? /ਵਾਚ ਨੰਤਕਤਾ 

ਦਾ #ਕਲਪ, ਪੰਨਾ 49. 
6. ਡਾ. ਇੰਦਰਪਾਲ ਮਹਿਤਾ, ਸੰਤਾ ਗਵਿਦਾਸ ਅਤੇ ਆਰਾ ਬਾਈ : /ਏਕ' ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਅਧਿਐਨ, ਪੰਨਾ 

58 ਤੋਂ 64 ਤਕ 
7. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 58. 
8. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 81. 
9. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 101. 
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ਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜੇਕਰ ਅਠਾਰਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਦੀ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਉਹ 
ਆਪਣੀ ਸੱਸ ਰਾਣੀ ਭਾਲੀ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸੈਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ 
ਹੋਣ ਤਾਂ ਉਸ ਸਮੇਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 140 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। 

ਡਾ. ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 4 607 & 8890੪ 
74੦099੪ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ, ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ 
ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖਦਿਆਂ ਸਿੱਟਾ _ਥੱਢਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, 
੧੧0੪੬੯੦੧ 00 ੧0੬ 08515 61 0% 1੯18010510]9 ੦1 30008 ੨੩੯੧0353 ₹੧ਪ) 
00% $86905, ੩101੧ %੬ 18੧੮ 0152055 307੪ 5੦71 11101, %€ %% 
9560102 0101 ॥ਇ 11੯੬0 ॥੮੧%੯੬॥ 53716300. 1450 101 1583 (1393- 
1526 &.1).). 1064 ੪3੬5 ੬ ਜਿੰਗ। ੧੦00੬ ਪਿੰਘਰ। ਵਿੱਹਾ0018708 
(1375-1475 &.1).), €600ਟਜ0੦੪੪੧ ੧੦ ੧300੩ (1398-1518 &.7 010€) 
€00੬ਗ੍ਰਕਮਘ$ 01 13008 (0.1415 &.0) ਘ86 08681 (1498-1575 
&.0.)"" ਡਾ. ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸਿੱਟਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਮੀਰਾ ਬਾਈ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਸਮਿਆਂ 
ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰੱਖ ਕੇ ਕੱਢਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਡੇ ਵੱਲੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ 
ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਚਾਰ ਤੱਥਾਂ ਦੇ ਮੱਦੇ-ਨਜ਼ਰ ਇਹ ਸਿੱਟਾ ਸੱਚਾਈ ਦੇ ਬਹੁਤ ਨੇੜੇ ਹੈ । 
ਇਹ ਜੀਵਨ-ਸਮਾਂ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ 
ਸਮਕਾਲੀ ਵਜੋਂ' ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਵਜੋਂ ਅਤੇ ਮੀਰਾਂ ਬਾਈ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਵਜੋਂ 
ਸਹੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਤੱਥ ਵੀ ਸਹੀ ਸਾਬਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰਾਣਾ ਸਾਂਗਾ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਤਨੀ ਰਾਣੀ ਝਾਲੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ 
ਸੀ। ਛਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਵੱਲੋਂ' ਦਿੱਤੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਮੁਤਾਬਕ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਕੁੱਲ ਉਮਰ 190 ਸਾਲ ਬਣਦੀ ਹੈ । ਡਾ. ਇੰਦਰਪਾਲ ਮਹਿਤਾ 
ਜੀ ਵੱਲੋ' ਦਿੱਤੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਮੁਤਾਥਕ ਇਹ ਕੁਲ ਉਮਰ 151 ਸਾਲ ਬਣਦੀ ਹੈ । 
ਡਾ. ਦਰਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲੋਂ' ਕੱਢੇ ਗਏ ਸਿੱਟੇ ਮੁਤਾਬਕ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਕੁਲ ਉਮਰ 133 ਸਾਲ ਬਣਦੀ ਹੈ ਜੋ ਕਿ 190 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਜਾਂ 151 ਸਾਲਾਂ 
ਦੀ ਉਮਰ ਨਾਲੋਂ' ਵਧੇਰੇ ਸੰਭਵ, ਸੁਭਾਵਿਕ ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਲੱਗਦੀ ਹੈ। ਛਾ. ਦਰਸ਼ਨ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਿਥੰਦਰ ਲੋਧੀ ਦੇ ਦਿੱਲੀ 'ਤੇ ਕੀਤੇ ਗਏ ਰਾਜ ਦੇ ਸਮੇਂ' 
ਨੂੰ ਵੀ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰੱਖਿਆ ਹੈ। ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਿਕੰਦਰ ਲੋਧੀ ਦਾ ਰਾਜ-ਕਾਲ 1489- 
1517 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ 


10. ॥ਸ਼. 9੫ਬਖਪ। 5900). 4 5/ਡਡ੧ ਹੂੰ 56004 ਮੈਡ£।6ਪ5&, ਉ 36. 
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ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਸੋ- 
ਪ੍ਰਤੀਸ਼ਤ ਸੱਚ ਸਾਬਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਆਓ, ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ 
ਦਰਸ਼ਨ ਕਰੀਏ : 
(1) ਹਰਿ ਸੈ ਹੀਰਾ ਛਾਡਿ ਕੈ ਕਰਹਿ ਆਨ ਕੀ ਆਸ॥ 
ਤੇ ਨਰ ਦੌਜਕ ਜਾਰਿਗੇ ਸਤਿ ਭਾਖੈ ਰਵਿਦਾਸ ॥੨੪੨॥ 
(ਸਲੌੜ ਕਲਰ ਜੀ. ਪਨਾ / 977) 
(2) ਨਾਮਦੇਵ ਕਬੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨ ਤਰੈ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਸ਼ਨਹੁ ਰੇ ਸੰਤਹੁ ਹਰਿ ਜੀਉ ਤੇ ਸਭੈ ਸਰੈ ॥ 
(ਨਾਨ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1706) 
(3) ਹਰਿ ਕੇ ਨਾਮ ਕਬੀਰ ਉਜਾਗਰ ॥ 
ਜਨਮ ਜਲਮ ਕੇ ਕਾਟੇ ਕਾਗਰ ॥ (ਆਸਾ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 487) 
(4) ਜਾ ਕੈ ਈਦਿ ਬਕਰੀਦਿ ਕੁਲ ਭਾਊ ਰੇ ਬਧੁ ਕਰਹਿ ਮਾਨੀਅਹਿ ਸੇਖ ਸਹੀਦ ਪੀਰਾ ॥ 
ਜਾ ਕੈ ਬਾਪ ਫੈਸੀ ਕਰੀ ਪੂਤ ਐਸੀ ਸਰੀ ਤਿਹੂ ਰੇ ਲੋਕ ਪਰਸਿਧ ਕਬੀਰਾ ॥ 
ਆਲਾਰ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾ 42937 
ਜੇਕਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਲੰਘ ਚੁੱਕਿਆ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਣਾ ਸੀ ਅਤੇ ਜੇਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਲੰਘ ਚੁੱਕਿਆ ਹੁੰਦਾ 
ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਆਉਣਾ ਸੀ ਪਰ ਇਥੇ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਬਿਨਾਂ ਸ਼ੱਕ ਦੋਵੇਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ 
ਸਨ। 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੋਈ 
ਦੋ ਰਾਵਾਂ ਨਹੀ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬਨਾਰਸ ਵਿਖੇ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ 
ਜੀ ਕਥਿਤ ਸ਼ੂਦਰ ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸੰਬੇਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥਾਂ 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਾਕਾਇਦਾ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਰਾਘੂ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਂਅ ਧੁਰਥਿਨੀਆ ਸੀ। 

ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਭੁਰਮਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ- 
ਸਥਾਨ , ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਣ ਦੇ ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸ਼ੱਕ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿਣ ਢਿੰਦੇ : 
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ਨਾਗਰ ਜਨਾਂ ਮੇਰੀ ਜਾਤਿ ਬਿਖਿਆਤ ਚੈਮਾਰੈ ॥ 
ਰਿਦੈ ਰਾਮ ਗੋਵਿੰਦ ਗੁਨ ਸਾਰੇ 9੧ਨਰਹਾਉਭ... 
ਮੇਰੀ ਜਾਤਿ ਕੁਟ ਥਾਂਢਲਾ ਢੋਰ ਢੋਵੈਤਾ ਨਿਤਹਿ ਬਾਨਾਰਸੀ ਆਸ ਪਾਸਾ ॥ 
ਅਥ ਬਿਪ ਪਰਧਾਨ ਤਿਹਿ ਕਰਹਿ ਡੰਡਉਤਿ ਤੇਰੇ ਨਾਮ ਸਰਣਾਇ ਰਫਿਦਾਸ ਦਾਸਾ ॥ 
ਮਲਾਰ ਗੰਭਣਾਸ਼ ਜੀ. ਪੰਨਾ 12931 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ: “ਕਾਸ਼ੀ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਚਮਾਰ, ਜੋ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ।”!' ਸ਼ਝਦਾਰਥ ਸ੍ਰ 
ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ : “ਕਾਸ਼ੀ 
ਦਾ ਉੱਘਾ ਭਗਤ ਜੋ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ ਅਤੇ ਚਮਾਰ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦਾ 
ਸੀ।”: ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ'' ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ'“ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣਾ ਥਿਲਕੁਲ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰਨ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਹੀ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਕੀ ਆਗਿਆ ਭਈ । ਰਵਿਦਾਸ ਭਕਤ ਕੌ ਡਾਖਿਆ ਦਈ ॥ 
ਸਤਿਗੁਰ ਤੇ ਜਾਇ ਦੀਖਯਾ ਲੇਹੁ॥ ਹੋਇ ਪਵਿੱਤਰ ਤੁਮਰਾ ਦੇਹੁ ॥ 
ਗਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਕਹਾਂ ਅਥ ਕਰੋ ॥ ਕੌਨ ਗੁਰੂ ਸਿਰਿ ਪਰ ਲੈ ਧਰੋਂ ॥ 
ਗੁਰੂ ਬਤਾਯਾ ਪ੍ਰਭ ਅਭਿਨਾਸੀ॥ ਰਾਮਾਨੰਦ ਕਰਹੁ ਸਨਯਾਸੀ ॥? _।67#. ਓ) 


ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਇਉਂ' 
ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 

(1) ਰਵਿਦਾਸੁ ਚੁਵੰਤਾ ਢੋਰ ਨੀਤਿ ਬਿਨਿ੍‌ ਕਿਆਗੀ ਮਾਇਆ ॥ 


ਪਰਗਟੂ ਹੋਆ ਸਾਧਸੈਗਿ ਹਰਿ ਦਰਸਨੁ ਪਾਇਆ ॥੨॥ 
(ਆਸ਼ਾ ਮ: ੫. ਪੰਨਾ 487) 


(2) ਰਵਿਦਾਸੁ ਚਮਾਰੁ ਉਸਤਤਿ ਕਰੇ ਹਰਿ ਕੀਰਤਿ ਨਿਮਖ ਇਕ ਗਾਇ ॥ 
ਪਤਿਤ ਜਾਤਿ ਉਤਮੁ ਭਇਆ ਚਾਰਿ ਵਰਨ ਪਏ ਪਗਿ ਆਇ ॥ 
ਨੂਹ % ੪, ਪੰਨਾ 733) 


11. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 1025 

12. ਸ਼ਝਦਾਰਭਾ ਸ੍ਰਨੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਭ ਸਾੜ ਜੀ, ਪੰਨਾ 96. 

13. ੀ.&. ਅ੩ਟ8000ੀਟ, 7% 500 ਸਟ/੬%, ੯੦1. ੯1, $. 316. 

14. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਏਰਸ਼ਨ, ਪੰਨੇ 88-89. 

15. ਫਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, ਪਰਚੀ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤਿ ਕੀ, ਪੰਨਾ 368. 
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(3) ਰਵਿਦਾਸ ਧਿਆਏ ਪ੍ਰਭ ਅਨੂਪ ॥ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਰੀਢਿੰਦ ਰੂਪ ॥ 


(ਬਸੰਤੂ ਸ` ੫, ਪੰਨਾ 1192) 
(4) ਸਾਧਸੈਗਿ ਨਾਨਕ ਬੁਧਿ ਪਾਈ ਹਰਿ ਕੀਰਤਨੁ ਆਧਾਰੇ ॥ 
ਨਾਮਦੇਉ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਕਬੀਰ ਦਾਸਰੋ ਮੁਕਤਿ ਭਇਓ ਚੰਮਿਆਰੇ ॥ 
/ਜੂਲਗੀ “: ੫. ਪੰਨਾਂ 498) 
ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਸਵਈਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ : 
ਗੁਣ ਗਾਵੈ ਰਥਿਦਾਸ਼ ਭਗਤੁ ਜੈਦੇਵ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ॥ 
ਨਾਮਾ ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਸਦਾ ਗਾਵਹਿ ਸਮ ਲੋਚਨ ॥ 


(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਕੰ. ਡੱਟ ਕਲਸਹਾਰ ਜਾ, ਪੰਨਾ 1990) 


ਉਪਰੋਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਤਿਆਗੀ ਹੋਣ ਬਾਰੇ, ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਬਾਰੇ, ਹਰੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਬਾਰੇ, ਸਭ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਮ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਾਲੀ 
ਸ਼ਸ਼ਸੀਅਤ ਵਜੋਂ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ 
ਅਤੇ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਉੱਚ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਗੈਗਾ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਭੇਜੀ ਗਈ ਦਮੜੀ ਨੂੰ ਆਪ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਦੀ ਕਥਾ 
ਵੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ 
ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
(1) ਭਗਤੁ ਭਗਤੁ ਜਗਿ ਵਜਿਆ ਚਹੁੰ ਚਥਾਂ ਦੇ ਵਿਚਿ ਚਮਿਰੇਟਾ ॥ 
ਪਾਣਾ ਗੋਢੈ ਰਾਹ ਵਿਚਿ ਕੁਲਾ ਧਰਮ ਚੋਇ ਚੋਰ ਸਮੇਟਾ ॥ 
ਜਿਉ ਕਰਿ ਮੈਲੇ ਚੀਥੜੇ ਹੀਰਾ ਲਾਲੂ ਅਮੋਲੂ ਪਲੇਟਾ ॥ 
ਚਹੁ ਚਰਨਾ ਉਪਦੇਸਦਾ ਗਿਆਨ ਧਿਆਨੁ ਕਰਿ ਭਗਭਿ ਸਹੇਣਾ ॥ 
ਨਹਾ ਵਣਿ ਆਇਆ ਸੈਗਿਿ ਮਿਲਿ ਬਾਨਾਰਸ ਕਰਿ ਰੀਗਾ ਬੇਟਾ ॥ 
ਕਚਿ ਕਸੀਰਾ ਸਉਪਿਆ ਰਵਿਦਾਸੈ ਗੋਗਾ ਦੀ ਭੇਟਾ ॥ 
ਲਗਾ ਪੁਰਬੁ ਅਭੀਬੁ ਦਾ ਡਿਠਾ ਚਲਿਤੁ ਅਚਰਜ ਅਮੇਣਾ ॥ 
ਲਇਆ ਕਸੀਰਾ ਹਥੁ ਥਢਿ ਸੂਤੁ ਇਕ ਜਿਸੁ ਤਾਣਾ ਪੇਟਾ ॥ 


ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਹਰਿ ਮਾਂ ਪਿਉ ਬੇਟਾ ॥“ /ਵਾਨ 16. ਪਉਤਾ 77) 
(2) ਜਨੁ ਰਵਿਦਾਸੁ ਚਮਾਰੁ ਹੋਇ ਚਹੁ ਵਰਨਾ ਵਿਚਿ ਕਰਿ ਵਡਿਆਈ ॥” 
(ਵਾਰ /2. ਪਉੜੀ /5/ 


16. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਆਨ ਰਤਨਾਫਲ?, ਪੰਨਾ 110. 
17. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 136. 
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(3) ਭਗਰੁ ਕਬੀਰੁ ਵਖਾਣੀਐ ਜਨ ਰਵਿਦਾਸੁ ਬਿਦਰ ਗੁਰੁ ਭਾਏ ॥ 
ਜਾਤਿ ਅਜਾਰਿ ਸਨਾਤਿ ਵਿਚਿ ਗੁਰਮੁਖਿ ਚਰਨ ਕਵਲ ਚਿਤੁ ਲਾਏ ॥“ 
(ਵਾਰ 23. ਪਉੜੀ 45) 
(4) ਭਗਤੁ ਕਬੀਰ ਜੁਲਾਹੜਾ ਨਾਖ਼ਾ ਛੀਂਬਾ ਹਰਿ ਗੁਣ ਗਾਈ ॥ 
ਕੁਲਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਚਮਾਰ ਹੈ ਸੈਣੂ ਸਨਾਤੀ ਅੰਦਰਿ ਨਾਈ ॥" 
(ਵਾਰ 25, ਪਉਡੀ 5/ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 'ਭਗਤੁ ਭਗਤੁ ਜਗਿ ਵਜਿਆ' ਕਹਿ ਕੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਪਮਾ ਅਲੰਕਾਰ ਵਰਤਦੇ 
ਹੋਏ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਰਾਣੇ ਮੈਲੇ ਕੱਪੜੇ ਵਿਚ ਲਪੇਟਿਆ 
ਹੋਇਆ ਅਮੋਲਕ ਹੀਰਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਸਦਕਾ ਚਾਰੇ 
ਵਰਨਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਹੁੰਦੀ ਦੱਸੀ ਹੈ। ਇਸ ਉੱਚੀ 
ਅਵਸਥਾ ਕਰਕੇ ਹੀ ਰੀਗਾ ਖ਼ੁਦ ਹੱਥ ਕੱਢ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਸੀਰਾ ਪ੍ਵਾਨ ਕਰਦੀ 
ਹੈ। ਗੰਗਾ ਵੱਲੋ ਕਸੀਰਾ ਖ਼ੁਦ ਪਰਵਾਨ ਕਰਨ ਦੀ ਕਥਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ । 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਦਾ ਗੁਸ਼ਾਂਈ ਗੰਵਿਦਾਲ ਭਗਤ ਕੀ ਵਿਚ 
ਸਫ਼ ਤੋਂ ਵੱਧ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਕਥਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਉਣ 
ਦੇ ਸਮੇ' ਨਾਲ ਸੋਬੰਧਿਤ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਕਥਾ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ 
ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਰਲੋਕ-ਗਮਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ, ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ, ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ 
ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਤੋਂ ਵਿਦਾ ਹ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ 
ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੂੰ ਸੱਦ ਕੇ ਆਗਿਆ 
ਕੀਤੀ ਕਿ ਉਹ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਸੁਨੇਹਾ ਦੇ ਕੇ ਆਉਣ ਕਿ ਇੱਕੀ ਦਿਨਾਂ ਬਾਅਦ 
ਭਗਵਾਨ ਜੀ ਆਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੱਚਖੰਡ ਲਈ ਲੈਣ ਆਉਣਗੇ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ 
ਜੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਦੋਹਰਾ॥ ਕਬੀਰ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਨਾਮਦੇ ਧੈਨਾ ਲਏ ਬੁਲਾਇ॥ 
ਜਾਇ ਲਯਾਵਹੁ ਭਗਤਿ ਕੌ ਕਹੀ ਸਭਾ ਸਮਝਾਇ ॥” /689.%.7 


ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪ ਜੀ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਠਾਕੁਰ ਜੀ ਨਿਜ ਧਾਮ ਬੁਲਾਵੈ॥ ਇਕੀਸ ਦਿਨਾਂ ਕੌ ਲੈਨਿ ਪਠਾਵੈ॥ 
ਹਮ ਹੀ ਤੁਮ ਕੌ ਆਵਹਿ ਲੈਨਿ॥ ਕਬੀਰ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨ॥' (689.ਅ./ 


18. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲਨ, ਪੰਨਾ 250. 

19. ਉਗੀ, ਪੰਨਾ 269 

20. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 405. 
21_ ਉਨੀ, ਪੰਨਾ 406. 
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ਇਹ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਮੁਲਾਕਾਤ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸੈਨ ਕਥੀਰੁ॥ ਧੈਨਾ ਸਧਨਾ ਸੋਗ ਵਹੀਰ॥ 
ਮਿਲੇ ਦੀਨਤਾ ਮਨ ਮਾਹਿ ਧਾਰਿ॥ ਮਾਨੁ ਗੁਮਾਨੁ ਦੁਇ ਤਜੈ ਬਿਕਾਰ ॥” 
(67%7.%.7 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਚਾਰੇ ਵਰਨਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਮਜ਼ਹਬਾਂ ਹਿੰਦੂ- 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਵਿਅਕਤੀ ਬਰਾਬਰ ਮੰਨਦੇ ਅਤੇ ਪੂਜਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤ ਸਮਾਉਣ ਸਮੇਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸੈਸਕਾਰ 
ਸੈਥੈਧੀ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਝਗੜਾ ਪੈ ਗਿਆ। ਇਸ ਝਗੜੇ ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ 
ਅਲੋਪ ਹੇ ਗਈ ਅਤੇ ਝਗੜਾ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ 
ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਚੌਪਈ ॥ ਕੋਈ ਕਹੈ ਭਗਤ ਭਗਵਾਨੁ॥ ਲੋਈ ਕਹੈ ਬਡ ਸੁਰ ਗਯਾਨੁ ॥ 
ਹਿੰਦੂ ਬੋਲੈ ਦੇਹਿ ਜਲਾਇ॥ ਕਹਹਿ ਤੁਰਕ ਹਮ ਦੇਹਿ ਦਥਾਇ ॥ 
ਦੋਊ ਭਗਰਹਿ ਆਪਸ ਮਾਂਹਿ॥ ਜਿਦਿ ਕਾਈ ਧਿਰਿ ਛੋਡੇ ਨਾਂਹਿ ॥ 
ਡਯਾ ਅਦਿਸ੍ਟ ਰਵਿਦਾਸ ਸਰੀਰੁ ॥ ਦੋਊ ਮਜਬ ਭਏ ਦਲਤਜੇਰ॥ 
ਦੋਹਰਾ॥ ਅਦਿਸ੍ਟ ਭਯੋ ਰਵਿਦਾਸ ਬਪੁ ਝਗਰਾ ਰਹਯੋ ਨ ਕੋਇ ॥ 
ਹਿੰਦੂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੁਇ ਆਪੇ ਰਹੇ ਖੜੋਇ 0“ /592.ਉ. 


ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਨਾਲ ਸੈਥਧਿਤ ਸਮੇ' ਸੈਥੋਧੀ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਵਰਣਨ ਤੋਂ' ਦੋ ਤੱਥ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਉਜਾਗਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਇਹ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਥਾਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਦੂਜਾ ਇਹ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਸਭਨਾਂ ਦੇ ਸਾਂਝੇ ਅਤੇ ਸਭਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸਤਿਕਾਰੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਸਨ। 
ਚਾਰੇ ਵਰਣ ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਖੱਤਰੀ, ਵੈਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੂਦਰ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਦੇ 
ਕਾਇਲ ਸਨ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮੰਨਦੇ 
ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਉਂ' ਵੀ ਅੰਕਿਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਸਬੇ ਮਿਲਿ ਆਵਹਿ ॥ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤ ਕਾ ਦਰਸਨ ਪਾਵਹਿ ॥੩੬੨॥ 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਖੜ੍ਰੀ ਬ੍ਰਾਹਮਨ ਸੂਦੁ ਵੈਸ ਆਵਹਿ ਚਾਰੇ ਬਰਨ ॥ 
ਦਰਸਨ ਪਰਸਨ ਭਗਤਿ ਕਾ ਤਨ ਕੈ ਸਥ ਦੂਖ ਹਰਨ (੩੬੩॥ ।6੭;.ਅ. 
22. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਤਲਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤਿ ਭੀ", ਪੰਨਾ 408. 


23. ਉੰਗੀ, ਪੰਨਾ 413. 
24. ਓੰਹਨ, ਪੰਨਾਂ 411. 
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ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਪਾਸ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ ਮੁਨੀ ਗੋਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਆਉਂਦੇ 
ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੁਲਾਕਾਤਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸਥਾਰ ਵਿਚ 
ਕਲਮਬੇਦ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤੱਤ-ਸਾਰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ 
ਸਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਉਸਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਹੀ ਅਸਲ ਪ੍ਰੇਮਾ- 
ਭਗਤੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਮਨੋਹਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਤੱਤ-ਸਾਰ 
ਇਉਂ' ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ : 
ਚੌਪਈ॥ ਸਤਿਜੁਗ ਸੱਚ ਤ੍ਰੇਤੇ ਜਤਧਾਰੀ ॥ ਦੁਆਪਰ ਤਪਸਾ ਪੂਜਾ ਚਾਰੀ ॥ 
ਤ੍ਰਿਹ ਜੁਗ ਇਤੁ ਬਿਧਿ ਪਾਯਾ ਪਾਰ ॥ ਕਲਿਜੁਗ ਕੀਰਤਨੁ ਨਾਮ ਅਧਾਰੁ ॥> 
।/6253.ਆੰ? 
ਦੋਹਰਾ॥ ਪ੍ਰੀਤ ਸਾਥਿ ਹਰਿ ਕੌ ਭਜੋ ਪਾਵਹੁ ਪਦੁ ਨਿਰਥਾਨੁ ॥ 
ਸੁਣਿ ਸਿਖਿਆ ਘਰ ਕੌ ਗਏ ਭਜਨ ਲਗੇ ਭਗਵਾਨੁ ॥੨੭੦॥% _ ,585%/ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਤਕਾਲੀਨ ਸੁਲਤਾਨ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀਆਂ ਮੁਲਾਕਾਤਾਂ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਾਜ਼ੀ ਵੱਲੋਂ ਸ਼ਿਕਾਇਤ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣ 'ਤੇ ਸੁਲਤਾਨ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਬੁਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਕੌਤਕ ਦਿਖਾਉਣ 
ਲਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਵੱਲੋ ਇਕ ਕਸੀਰਾ ਤੀਰਥ- 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਲਈ ਜਾ ਰਹੀ ਸੈਗਤ ਦੇ ਹੱਥ ਗੋਜਦੇ ਹਨ। ਰੀਗਾ ਜੀ ਵੱਲੋ ਹੱਥ ਕੱਢ 
ਕੇ ਕਸੀਰਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਹਾਥੁ ਕਾਢਿ ਕਰਿ ਲੇਹੁ ਕਹਯਾ ਰਵਿਦਾਸ ॥ 
ਏਉ ਨ ਦੇਣਾ ਕਹਯਾ ਸੂ ਸੋੜਿ ਦੇਹਿ ਤਿਸੁ ਪਾਸਿ ।੧੪੪॥ 
ਚੌਪਈ ॥ ਇਹਿ ਅਰਦਾਸਿ ਜਥ ਆਖਿ ਵਖਾਣੀ ॥ ਗੈਗਾ ਤੇ ਤਬ ਨਿਕਸੀ ਬਾਣੀ ॥ 
ਸੁਣ ਰੇ ਪੂਤ ਕਹੇ ਮਹਿਤਾਗੇ॥ ਵਛਿ ਭਾਗਿ ਭਏ ਰਵਿਦਾਸ ਚਿਤਾਰੀ॥ 
ਜਲ ਤੋ ਬਾਹਰਿ ਨਿਕਸੀ ਡੁਜਾ॥ ਪਾਪ ਥਿਨਾਸਨਿ ਧਰਮ ਕੀ ਧੁਜਾ ॥ 
ਦੇਹੁ ਕਸੀਰਾ ਮੁਖ ਤੇ ਮੰਰੈ॥ ਚੌਪਟਿ ਸੁਣੀਏ ਨਾਹਿਨ ਸੈਰੀ॥' _ /677%/ 


ਇਸ ਕੌਤਕ ਨੂੰ ਦਿਖਾਉਣ ਉਪਰੈਤ ਇਕ ਹੋਰ ਕੌਤਕ ਦਾ ਵਰਣਨ ਵੀ ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸੁਲਤਾਨ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਚਮੜੇ ਦੇ ਜਿਸ ਆਸਣ 'ਤੇ ਬੈਠੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਉਸਦਾ ਇਕ 
ਕਿਨਾਰਾ ਉੱਪਰ ਚੁੱਕਦੇ ਹਨ। ਹੇਠਾਂ ਰੀਗਾ ਵਗ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨਜ਼ਾਰੇ ਨੂੰ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਉ' ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
25. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰਲਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, “ਪਰਚੀ ਰਵਿਦਾਸ ਫ਼ਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 391. 


26. ਉਂਗੀ, ਪੰਨਾ 396. 
27. ਉਠ, ਪੰਨਾ 376. 


5੧੧ 59੦੫ 23817 5।੧3 ਹੈ। 67੦੧) `4੦੧੦1੧੦।।6੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


ਭਗਤ ਗਵਿਦਾਸ ਜਾਂ: ਜੰਝਨ ਅਤੇ ਝਾਣਾ 145 


(1) ਬੈਠਾ ਚਮੜੇ ਊਪਰ ਆਇ॥ ਦੇਖਹੁ ਗੀਗਾ ਦੇਉ ਦਿਖਾਇ ॥ 
ਚਮੜੇ ਕਾ ਲੜ ਏਕ ਉਠਾਯਾ ॥ ਪਾਤਿਸਾਹ ਦੇਖਿ ਬਹੁਤ ਬਿਸਮਾਯਾ ॥% 
।67੭ਓ4 
(2) ਦੋਹਰਾ॥ ਚਾਮ ਤਲੇ ਗੈਗਾ ਵਗੈ ਦੇਖਿ ਭਯੋ ਹੈਰਾਨ ॥ 
ਜਲ ਪੀਤਾ ਨਾਤਾ ਥਹੇ ਧੈਨੁ ਕੁਦਗਤਿ ਸੁਬਹਾਨ ॥" (6777 


ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਇਕੱਠੇ ਹੋ ਕੇ ਸੁਲਤਾਨ ਪਾਸ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਤੋ' ਸਾਲਗਿਰਾਮ ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਿਵਾਇਆ ਜਾਵੇ ਕਿਉਂਕਿ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਸਾਲਗਿਰਾਮ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸ਼ੂਦਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਧਿਕਾਰ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਸੁਲਤਾਨ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਸਾਲਗਿਰਾਮ ਰੱਖ ਕੇ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਚੁੱਕ ਲੈਣ ਲਈ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਾਲਗਿਰਾਮ ਚੁੱਕਣ ਲਈ 
ਨੇੜੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਥੇ ਸਾਲਗਿਰਾਮ ਦੀ ਥਾਂ ਜੀਂਦਾ-ਜਾਗਦਾ ਸ਼ੇਰ ਦੇਖਦੇ ਹਨ। 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਜਾਨ ਬਚਾਉਣ ਲਈ ਨੱਸਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੇਰ ਵੀ ਪਿੱਛੇ ਦੌੜਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਇਆ ਕਰਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੇਰ-ਰੂਪੀ ਭਗਵਾਨ ਤੋਂ ਬਚਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਭਗਵਾਨ ਫਿਰ ਇਕ ਬਾਲਕ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਕੰਧਾੜੇ ਆ ਚੜ੍ਹਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਮਨੋਹਰ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਬਾਮਨੁ ਏਕਠਿ ਹੋਇ ਕੈ ਗਏ ਤਾਸੁ ਕੈ ਪਾਸਿ ॥ 
ਸੇਗ ਰੂਪ ਦਿਸਟੀ ਪਰਾ ਪਾਯਾ ਬਹੁਤ ਤ੍ਰਾਸ॥ /681.ਉ./ 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਥਾਹ ਦਸਾਂ-ਨਹੂੰਆਂ ਦੀ ਸੱਚੀ- 
ਸੁੱਚੀ ਕਿਰਤ ਕਰ ਕੇ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸੁਲਤਾਨ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਭੇਟਾਵਾਂ ਦੇਣਾ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਉਹ ਭੇਟਾਵਾਂ ਨਹੀਂ' ਲੈਂਦੇ। ਕਿਰਤ, ਸੋਜਮ ਅਤੇ ਸਾਦਗੀ 
ਦੀ ਮੂਰਤ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਜੀਵਨ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਬੜੇ ਸੈਦਰ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਜ਼ਤੀ ਏਕ ਸਾ ਝਿ ਕੌ ਸੀਵੈ॥ ਰਸਨਾ ਰਾਮ ਰਸਾਇਣ ਪੀਵੈ॥ 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਜਿਸੁ ਪਹਿ ਜੁੱਤੀ ਵੇਚਿਈ ਮਿਹਨਿਤਿ ਇਤਿ ਬਿਧ ਲੋਇ॥ 
ਮੋਲਹੁ ਬਖਰਾ ਪੰਜਵਾਂ ਛੋਡਿ ਤਿਸੈ ਕੋ ਦੇਇ॥ 
ਚੌਪਈ॥ ਦੁਇ ਬਖਰੇ ਬਾਟੇ ਵੰਡਿਆਵੈ॥ ਪਾਛੈ ਬਚੇ ਸੋਈ ਘਰ ਲਯਾਵੈ ॥ 
ਏਕੁ ਆਪਿ ਜੋਰੂ ਇਕ ਪੂਤੁ ॥ ਆਵੈ ਕੋਈ ਸਾਧੁ ਅਤੀਤਿ ॥ 
ਇਤਨੇ ਮਾਂਹਿ ਕਰਹਿ ਗੁਜਰਾਨ ॥ ਸੌ ਭੀ ਖਾਇ ਆਵੈ ਮਿਹਮਾਨੁ ॥ 
ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤਿ ਕੀ ਯਹਿ ਪ੍ਰਕਿਰਤਿ॥ ਸਮਾਧ ਸਮਾਨ ਖਲੋਤੀ ਬਿਰਤਿ ॥” 
(675.%ਆ? 


28. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ, ਪਰੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, “ਪਰਚੀ ਰਵਿਦਾਸ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 379. 
29. ਉਠੀ, ਪੰਨਾ 380. 

30. ਊਂਗੀ, ਪੰਨਾ 385. 

31. ਉੰਗਾ, ਪੰਨੇ 370-71. 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ, ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ, ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਕੀਤੀ ਸ਼ਲਾਘਾ ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਾਦਨਾਂ ਸਮੇਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸਤਿਕਾਰ ਸਹਿਤ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕਰ ਕੇ ਬੇਅੰਤ ਅਦਬ ਵਾਲਾ ਸਨਮਾਨ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਮੂਲ ਆਸ਼ੇ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ 
ਕਿਰਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ, ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ ਅਤੇ ਲੋੜਵੰਦਾਂ ਨਾਲ ਵੰਡ ਕੇ ਛਕਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਸਨ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਲੋਭ ਦਾ ਤਿਆਗ, 
ਸੋਜਮੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤ-ਜੀਵਨ, ਸਾਰੇ ਵਰਣਾਂ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਮਜ਼ਹਥਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਸਹਿਨ-ਸ਼ੀਲਤਾ, 
ਹੱਦੋਂ-ਵੱਧ ਨਿਮਰਤਾ, ਦੁਖੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀ ਦਇਆ ਅਤੇ ਤਰਕ ਨਾਲ ਵਹਿਮਾਂ-ਭਰਮਾਂ 
ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਨਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀਆਂ ਅਜਿਹੀਆਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾਈਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਦਕਾ ਆਪ ਜੀ ਦੁਨਿਆਵੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਦੋਹਾਂ 
ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਪੂਰਨ-ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ । ਉਸ ਸਮੇ' ਦੇ ਪਤਵੇਤੇ ਪੰਡਿਤ, ਪਤਵੰਤੇ 
ਯੋਗੀ, ਮੁਨੀ, ਸਾਧ-ਸੌਤ, ਕਾਜ਼ੀ, ਸੁਲਤਾਨ ਆਦਿ ਸਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ- 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਆਦਰ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਏਨਾ ਆਦਰ-ਸਨਮਾਨ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੌਰਾਨ 
ਹੀ ਬਹੁਤ ਵਿਰਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਏਨਾ ਆਦਰ ਅਤੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਵੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਆਦਰ-ਮਾਣ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸਿਹਰਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਸ਼ਰਣ ਵਿਚ ਪੈਣ ਨੂੰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ 
/?/ ਭਗਤਾ ਦਾ ।ਿਹਾਂਤਾ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਚਾਲ੍ਹੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। 
ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਸੁਤੋ-ਸਿਧ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ 
ਚੱਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮ, ਵੈਰਾਗ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ ਅਗੰਮੀ ਪ੍ਰਵਾਹ 
ਹੈ। ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਵਾਸਤੇ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਾਧੋ, ਰਾਮ, 
ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਉੱਘੜਵੀ' ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 
ਆਪਣੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਬਹੂਤ ਸਾਰੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਜਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਨਾਲ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਤੁਲਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਤੜਪ ਬਹੁਤ 
ਹੀ ਡੂੰਘੀ ਅਤੇ ਖਿੱਚ ਭਰੀ ਹੈ। ਆਪ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਤੁਮ ਚੰਦਨ ਹਮ ਇਰੋਡ ਬਾਪੁਰੇ ਸੰਗਿ ਤੁਮਾਰੇ ਬਾਸਾ ॥ 
ਨੀਚ ਰੂਪ ਤੇ ਊਚ ਭਏ ਹੈ ਰੀਧ ਸੁਭੀਧ ਨਿਵਾਸਾ 848... 
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ਤੁਮ ਮਖਕੂਲ ਸੁਪੇਦ ਸਪੀਅਲ ਰਮ ਥਪੁਰੇ ਜਸ ਕੀਰਾ ॥ 
ਸਤਸੈਗਤਿ ਮਿਲਿ ਰਰੀਐ ਮਾਧਉ ਜੈਸੇ ਮਧੁਪ ਮਖੀਰਾ ॥੨੩ 
(ਆਸ਼ਾ ਗਵਿਟਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾ 4864 
[ਆਪ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : ਹੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੁਸੀਂ ਚੋਦਨ ਹੋ, ਤੁਸੀ' ਸਾਫ਼ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਹੋ, 
ਰੇਸ਼ਮ ਹੋ। ਪਰ ਮੈਂ ਅਰਿੰਡ ਅਤੇ ਰੇਸ਼ਮ ਦੇ ਕੀੜੇ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹਾਂ । ਸੈਂ ਤਾਂ ਮੱਖੀਆਂ 
ਵਾਂਗ ਸ਼ਹਿਦ ਰੂਪੀ ਸਤਸੈਗਤਿ ਨਾਲ ਚਿੰਝੜਿਆ ਹੋਇਆ ਹਾਂ।) 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਗ ਸੋਰਠਿ ਵਿਚ ਆਪ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਉ ਤੁਮ ਗਿਰਿਵਰ ਤਉ ਰਮ ਮੋਰਾ ॥ ਜਉ ਤੁਮ ਚੋਦ ਤਉ ਹਮ ਭਏ ਹੈ ਚਕੋਰਾ ॥... 
ਜਉ ਤੁਮ ਦੀਵਰਾ ਤਉ ਹਮ ਬਾਤੀ ॥ ਜਉ ਤੁਮ ਤੀਰਥ ਤਉ ਹਮ ਜਾਤੀ ॥ 
,ਸਗਨ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪਨ 65859) 
[ਹੇ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਤੁਸੀ ਪਹਾੜ ਹੋ ਅਤੇ ਮੈਂ ਮੋਰ, ਤੁਸੀਂ ਚੰਦਰਮਾ ਹੋ ਅਤੇ ਮੈਂ ਚਗੋਰ। 
ਤੁਸੀਂ ਦੀਵੇ ਹੋ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮੈ' ਬੱਤੀ ਹਾਂ। ਤੁਸੀ' ਤੀਰਥ ਹੋ ਅਤੇ ਮੈਂ ਇਕ ਯਾਤਰੂ 
ਹਾਂ।] 
ਸ਼ਾਬਦਿਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਬਹੁਤ ਸਰਲ ਜਾਪਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਡੂੰਘੇ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਨਿਆਈ' ਹਨ। ਚੋਦ 
ਅਤੇ ਚਕੋਰ ਦੇ ਸੋਬਧ ਨੂੰ ਦੇਖੋ। ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਕਿੰਨੀ ਖਿੱਚ ਅਤੇ ਕਿੰਨੀ ਤੜਪ 
ਹੈ। ਦੀਵੇ ਅਤੇ ਬੱਤੀ ਦੇ ਸੈਬੋਧ ਨੂੰ ਦੇਖੋ। ਇਹ ਸੰਬੰਧ ਕਿੰਨਾ ਅਟੁੱਟ ਹੈ। ਤੀਰਥ 
ਅਤੇ ਯਾਤਰੂ ਦਾ ਸੋਬੋਧ ਕਿੰਨਾ ਡੂੰਘਾ ਅਤੇ ਨਿੱਘਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਚੰਦਨ 
ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਅਰਿੰਡ ਕਹਿਣਾ ਅਤੇ ਰੇਸ਼ਮ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਕੀੜਾ ਕਹਿਣਾ ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਨ 
ਗੱਲ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਤਾਂ ਕੋਈ ਭਗਤੀ ਤੇ ਵੈਰਾਗ ਵਿਚ ਫਿੱਜਿਆ ਹੋਇਆ 
ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਹੀ ਕਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਡੂੰਘਾਈ ਨੂੰ ਵੇਖ ਕੇ ਸਿਰ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਵਿਦਵਤਾ ਅੱਗੇ ਵੀ ਝੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਪ੍ਰਤੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਰਧਾ ਪੂਜਣ-ਯੋਗ 
ਹੈ। ਆਪ ਨੂੰ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪੂਰਾ-ਪੂਰਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਵਡਿਆਈ 
ਉਸ ਦੀ ਜਾਤ ਜਾਂ ਪਦਵੀ ਕਰਕੇ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਰਾਗ ਥਿਲਾਵਲ ਦੇ ਇਥ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਆਪ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁਖ ਭਾਵੇ' ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਵੈਸ਼, ਸ਼ੂਦਰ, ਖੱਤਰੀ, ਡੂੰਮ, ਚੰਡਾਲ, 
ਮਲੇਛ ਆਦਿ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸਮਾਜਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਅਖੌਤੀ ਜਾਤੀ ਵਿੱਚੋਂ ਹੋਵੇ, 
ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਆਪ ਛੀ ਤਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕੁਲ 
ਨੂੰ ਵੀ ਤਾਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਲਈ ਆਪ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਬਾਲਮੀਕ, ਅਜਾਮਲ, ਪਿੰਗੁਲਾ (ਇਕ ਕੌਜਗੀ), ਲੁਭਤੁ, (ਲੋਦੀਆ ਨਾਮੀ 
ਸ਼ਿਕਾਰੀ), ਕੁੰਚਰ (ਹਾਥੀ , ਰਿਸ਼ੀ ਦੁਆਰਾ ਸਰਾਪਿਆ ਗੋਧਰਵ) ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਆਪ ਇਹ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨੀਵੇਂ ਤੋਂ ਨੀਵਾਂ ਅਤੇ ਘਟੀਆ 
ਤੋ ਘਟੀਆ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਆਸਰੇ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਤੋ' ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ (ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਕਬੀਰ ਜੀ, 
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ਤਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਸਧਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਸੈਨ ਜੀ) ਦੀਆਂ ਵੀ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ 
ਆਪਣੀ ਖ਼ੁਦ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਵੀ ਕਈ ਥਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਲਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਲੋ- 
ਦੁਆਲੇ ਵਿੱਚੋਂ ਕੁਝ ਮਿਸਾਲਾਂ ਵੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੁਰਾ (ਸ਼ਰਾਬ) 
ਇਕ ਅਪਵਿੱਤਰ ਵਸਤੂ ਹੈ ਪਰ ਰੀਗਾ ਵਿਚ ਮਿਲ ਕੇ ਇਹ ਵੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਤਾੜ ਦੇ ਰੁੱਖ ਨੂੰ ਅਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜਦੋਂ ਉਸ ਦਾ ਕਾਗ਼ਜ਼ 
ਬਣਾ ਕੇ ਉਸ 'ਤੇ ਬਾਣੀ ਲਿਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਵੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਿਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ ? ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ 
ਉੱਤਰ ਵੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ। ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਮੁੱਢਲੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ 
ਤਾਂ ਕੁਝ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਪਰ ਜਦੋਂ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕਰਮ-ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਲੋੜ 
ਨਹੀ' ਰਹਿੰਦੀ । ਜਿਵੇਂ ਫੁੱਲ ਵਲ ਲੱਗਣ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਫਲਦੇ ਹਨ ਪਰ ਜਦੋਂ ਫਲ ਲੱਗ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਫੁੱਲ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ। ਸਿਆਣੀ ਔਰਤ ਘੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਦੁੱਧ 
ਤੋਂ ਦਹੀ' ਬਣਾ ਕੇ ਰਿੜਕਦੀ ਹੈ ਪਰ ਘੀ ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਰਿੜਕਣਾ ਬੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਲੀਲਾਂ ਰਾਹੀਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਕਰਮ-ਅਫ਼ਿਆਸ ਇਕ-ਸਾਧਨ ਹੈ, ਮੰਜ਼ਲ ਨਗੇਂ। ਆਪ ਇਹ ਵੀ ਦਲੀਲ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਦੁੱਧ ਵੱਛੋ ਨੇ ਜੂਠਾ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਫੁੱਲ ਭੌਰੇ ਨੇ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਮੱਛੀ 
ਨੇ ਵਿਗਾੜ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਚੰਦਨ ਨੂੰ ਜ਼ਹਿਰੀਲੇ ਸੱਪਾਂ ਨੇ ਵਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਮੁੰਦਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਿਵੇ' ਕਰਨ ? ਫਿਰ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਸਮੱਸਿਆ ਦਾ ਹੱਲ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਤਨੁ ਮਨੁ ਅਰਪਉ ਪੂਜ ਚਰਾਵਉ ॥ ਗੁਰ ਪਰਸਾਦਿ ਨਿਰਜਨੁ ਪਾਵਉ ॥੩8 
ਪੂਜਾ ਅਰਚਾ ਆਹਿ ਨ ਤੋਰੀ ॥ ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਕਢਨ ਗਤਿ ਮੋਰੀ ॥ 
(ਗੂਜਗੀ ਗੱਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 5257 


ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਦੇ ਹਨ : 
ਗਿਆਨੈ ਕਾਰਨ ਕਰਮ ਅਭਿਆਸੁ ॥ ਗਿਆਨੁ ਭਇਆ ਤਹ ਕਰਮਰ ਨਾਸੁ ॥ 
(ਡੌਰਊ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 1467) 

ਕਰਮ-ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਲੋੜ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਹੈ, ਭਾਵ ਕਰਮ- 
ਅਜ਼ਿਆਸ ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਇਕ ਮੰਜ਼ਲ। ਜਦੋਂ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਫਿਰ ਕਰਮ-ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ । 

ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਆਰਤੀ ਦਾ ਬੜਾ ਮਹੱਤਵ ਹੈ। ਪੂਜਾ ਦਾ ਇਹ ਇਕ ਅਹਿਮ 
ਤਗੈਕਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਰਤੀ, ਆਸਨ, ਉਰਸਾ, ਕੇਸਰ, ਅੰਭੁਲਾ 
(ਪਾਣੀ), ਚੰਦਨ, ਦੀਵਾ, ਬੱਤੀ, ਤੇਲ, ਧਾਗਾ, ਮਾਲਾ ਆਦਿ ਸਭ ਕੁਝ ਉਸ ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਹੋਣਾ ਚਾਗੇਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪੂਜਾ ਦੀਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਲੈ ਲਵੇ ਤਾਂ ਅਸਲ ਆਰਤੀ ਰੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
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ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਹਉਮੈ ਇਕੱਠੀਆਂ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦੀਆਂ। ਇਸੇ ਲਈ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਆਪ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਥਹੁਤ ਹੀ ਦੀਨ 
ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਹੀ ਦਿਆਲੂ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਰਮ ਸਚਿ ਦੀਨ ਦਇਆਲੁ ਨ ਤੁਮ ਸਰਿ ਅਥ ਪਤੀਆਰੁ ਕਿਆ ਥੰਜੀ ॥ 
/ਹਨਾਸਗਾੀ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 6944 
ਭਗਤੀ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਤਿ ਨੀਵਾਂ ਸਮਝਣਾ ਬੇਹੱਦ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ। ਜਾਤ, ਜਨਮ, ਅਹੁਦੇ, ਆਦਿ ਦਾ ਮਾਣ ਮਨ ਵਿਚ ਰੱਖ ਕੇ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀ । ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਿੰਨਾ ਸੁੰਦਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਹਮ ਬਡ ਕਬਿ ਕੁਲੀਨ ਰਮ ਪੰਡਿਤ ਹਮ ਜੋਗੀ ਸੈਨਿਆਸੀ॥ 
ਗਿਆਨੀ ਗੁਨੀ ਸੂਰ ਹਮ ਦਾਤੇ ਇਹ ਬੁਧਿ ਕਬਰਿ ਨ ਨਾਸੀ ॥ 
,ਭਾਮਕਲਾੀ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾ ੭74/ 
ਭਗਤੀ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਰਹਿਣੀ ਕਿ ਅਸੀਂ ਉੱਚੇ ਹਾਂ, ਤਿਆਗੀ 
ਹਾਂ, ਗੁਣੀ-ਗਿਆਨੀ ਹਾਂ, ਬਹਾਦਰ ਹਾਂ, ਦਾਨੀ ਹਾਂ, ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਕਰਨ 
ਨਾਲ ਤਾਂ ਇਹ ਭਾਵਨਾ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਨੱਸ ਜਾਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 
ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਹਰ ਪੱਖ ਤੋਂ ਵਿਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਗਤੀ ਕੀ ਹੈ, ਇਸ ਦੇ ਢੰਗ 
ਅਤੇ ਇਹ ਕਿਹੋ ਜਿਹੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ 
ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 


/2/ ਬਿਰਹਾ ਦਾ ਸੰਕਲਪ 
ਬਿਰਹਾ ਨੂੰ ਵਿਯੋਗ, ਵਿਛੋੜਾ, ਤੜਪ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਦਰਸਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦੁਨਿਆਵੀ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਕਾਵਿ-ਧਾਰਾ 
ਦੇ ਪ੍ਰਮੱਖ ਅੰਗ ਹਨ। ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਗੇਦ ਜੀ ਨੇ ਬਿਰਹਾ ਨੂੰ “ਸੁਲਤਾਨ' ਦਾ ਦਰਜਾ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਸ ਤਨ ਵਿਚ ਬਿਰਹਾ ਨਹੀਂ, ਉਹ 
ਤਨ ਲਾਸ਼ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਿਰਹਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਉੱਘੜਵੇਂ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਥਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ 
ਆਤਮਾ ਦਾ ਵਿਛੋੜਾ ਕੁਝ ਮਹੀਨਿਆਂ ਜਾਂ ਸਾਲਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਭਗਤ 
ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਵਿਛੋੜੇ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਵਿਛੋੜੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਿਆਨ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਲੰਮੇ ਵਿਛੋੜੇ ਦੇ ਦਰਦ ਦਾ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਨਹੀਂ ਲਾਇਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਥਜ਼ੁਤ ਜਨਮ ਥਿਛੁਰੇ ਥੇ ਮਾਧਉ ਇਰ ਜਨਮ ਤੁਮਾਰੇ ਲੇਖੇ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਆਸ ਲਗਿ ਜੀਵਉ ਚਿਰ ਭਇਓ ਦਰਸਨੁ ਦੇਖੇ ॥ 
(ਧਨਾਸਗੀ ਗਵਿਦਾਸ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 694) 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਲਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਸਾਰਾ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ 
ਅਰਪਿਤ ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹਨ। ਉਹ ਤਾਂ ਇਸ ਜਨਮ ਨੂੰ ਜੀਅ ਹੀ ਇਸ ਆਸ 
ਨਾਲ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋਣਗੇ। ਆਪਣੇ ਪਿਆਰੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮਾਧਉ” 
ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਸਿੱਧਾ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਕਿੰਨੇ ਦਰਦ ਭਰੇ ਸ਼ਬਦ ਕਹਿ ਰਹੇ 
ਹਨ। ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਇਹ ਦਰਦ ਉਹੀ ਸਮਝ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਪਾਸ ਬਿਰਹਾ ਦਾ 
ਧਨ ਹੈ। ਜਿਸ ਦੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਵਿਛੋੜੇ ਦੀ ਤੜਪ ਕਦੇ ਆਈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਥਿਰਹਾ 
ਦੇ ਦਰਦ ਨੂੰ ਨਹੀ ਸਮਝ ਸਕਦਾ। ਆਪ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜੋ ਥਤ ਜਾਨੈ ਪੀਰ ਪਰਾਈ ॥ ਜਾ ਕੈ ਅੰਤਰਿ ਦਰਦੁ ਨ ਪਾਈ ॥ 
ਨੂਹ ਗੱਫਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 793) 
ਦੁਹਾਗਣ ਅਤੇ ਸੁਹਾਗਣ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਦੁਹਾਗਣ ਦਾ ਦੁੱਖ ਦੁਹਾਗਣ ਹੀ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਸੁਖ ਬੜਾ ਅਨੰਦਮਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਸੁਖ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਿਛੋੜੇ ਦੇ ਦੁਖ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ। ਵਿਛੋੜੇ ਦੇ ਦਰਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ' ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੱਛੀ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਦੇ ਵਿਛੋੜੇ ਦੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੈਦਰ ਅਤੇ 
ਡੂੰਘੀ ਮਿਸਾਲ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਮੱਛੀ ਨੂੰ ਪਕੜ ਕੇ ਕੱਟਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਟੁਕੜੇ-ਟੁਕੜੇ ਕਰ ਕੇ ਰਿੰਨ੍ਹਿਆ ਜਾਂਦਾਂ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਖਾਣ ਵਾਲੇ ਉਸ ਨੂੰ ਤੋੜ-ਤੜ ਕੇ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਇਕ ਅਚਰਜ ਕੌਤਕ 
ਹੈ ਕਿ ਖਾਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਪੇਟ ਅੰਦਰ ਜਾ ਕੇ ਵੀ ਮੱਛੀ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪਾਣੀ ਮੰਗਦੀ 
ਹੈ। ਮੱਛੀ ਖਾਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਮੱਛੀ ਖਾ ਕੇ ਆਮ ਨਾਲੋ' ਕਿਤੇ ਵੱਧ ਪਿਆਸ ਲੱਗਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਪਾਣੀ ਪੀਂਦੇ ਹਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਮੀਨੁ ਪਥਰਿ ਫਾਂਕਿਓ ਅਰੁ ਕਾਟਿਓ ਰਾਂਧਿ ਕੀਓ ਬਹੁ ਬਾਨੀ ॥ 
ਖੰਡ ਖੰਡ ਕਰਿ ਭੋਜਨੁ ਕੀਨੋ ਤਊ ਨ ਥਿਸਰਿਓ ਪਾਨੀ ॥੨8 
(ਸੌਗਠਿ ਗਵਿਦਾਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 6587 
ਮੱਛੀ ਅਤੇ ਪਾਣੀ ਦੇ ਵਿਛੋੜੇ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਦੇਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਚੈਦ-ਚਕੋਰ, ਦੀਵਾ-ਬੱਤੀ, ਤੀਰਥ-ਯਾਤਰੀ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਵੀ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ । ਜਿਥੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਇਹ ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਅਨੰਦ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਵਾਲੀਆਂ 
ਹਨ, ਉਥੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਇਹੀ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਬਿਰਹਾ ਦੇ ਦਰਦ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦੀਆਂ 
ਹਨ। 
ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਥਿਰਹਾ ਦੀ ਤੜਪ ਵਿਚ ਵਿਆਕੁਲ 
ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਜੋਦੜੀ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਰਾਮ ਗੁਸਈਆ ਜੀਅ ਕੇ ਜੀਵਨਾ ॥ ਮੋਹਿ ਨ ਬਿਸਾਰਰੁ ਮੈ ਜਨੁ ਤੇਰਾ ॥੧੩ਰਹਾਉ॥ 
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ਮੇਰੀ ਹਰਹੁ ਬਿਪਤਿ ਜਨ ਕਰਹੁ ਸੁਭਾਈ ॥ ਚਰਣ ਨ ਛਾਡਉ ਸਰੀਰ ਕਲ ਜਾਈ ॥੨॥ 
ਕਹੁ ਰਵਿਦਾਸ ਪਰਉ ਤੇਰੀ ਸਾਭਾ ॥ ਝੇਗਿ ਮਿਲਹੁ ਜਨ ਕਰਿ ਨ ਥਿਲਾਂਬਾ ॥੩॥੧॥ 
'ਨਉੜਾੰਂ ਗਵਿਦਾਸ਼ ਜ?. ਪੰਨਾ 3457 
ਆਪ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਬੇਨਤੀਆਂ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਾਵੇਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਰੀਰ 
ਕੱਟ ਜਾਵੇ ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸੰਗ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋ' ਦੂਰ ਨਾ ਹੋਵੇ। ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਏਨੀ ਤੜਪ ਹੈ ਕਿ ਹੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਦੇਰੀ ਜਾਂ ਵਿਲੰਥ ਬਰਦਾਸ਼ਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਮਿਲਾਪ ਵਿਚ ਦੇਰੀ ਦੇ ਕਾਰਨ ਵੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਭਲੀ-ਤਾਂਤ 
ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੁਬਿਧਾ, ਸੈਸਾ ਅਤੇ ਅਭਿਮਾਨ ਨੂੰ 
ਇਸ ਦੇਰੀ ਦੇ ਕਾਰਨ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਹੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਉੱਤਰ 
ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਆਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਿਲਤ ਪਿਆਰੇ ਪ੍ਰਾਨ ਨਾਥੁ ਕਵਨ ਭਗਤਿ ਤੇ ॥ 
ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਪਾਈ ਪਰਮ ਗਤੇ ॥ /ਮਲਾਰ ਗਵਿਦਾਲ 77. ਪੰਨਾ 1293) 


ਸਾਧ-ਸੋਗਤ ਇਕ ਅਜਿਹਾ ਸਥਾਨ ਹੈ ਜਿਥੇ ਜਾ ਕੇ ਸੋਸਾ, ਦੁਬਿਧਾ ਅਤੇ 
ਅਭਿਮਾਨ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧ-ਸੰਗਤ ਦੇ ਰਾਹੀ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਰਸਤਾ ਤਿਆਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਦੇ ਨਾਲ-ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਭਗਤੀ 
ਫੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਵੀ। ਪ੍ਰੇਮ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਤੜਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਜਦੋਂ' ਤਕ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਡਗਤੀ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ, ਉਦੋਂ ਤਕ ਮਨੁੱਖ ਬਿਰਹਾ ਦੇ ਦਰਦ 
ਵਿਚ ਤੜਫਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਉਂਦਾਸੀ ਦੀ ਇਸ ਸਥਿਤੀ ਨੂੰ ਬਿਆਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅਨਿਥ ਜਤਨ ਨਿਗ੍ਰਹ ਕੀਏ ਟਾਰੀ ਨ ਟਰੈ ਭ੍ਰਮ ਵਾਸ ॥ 
ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਨਹੀ ਊਪਜੈ ਤਾ ਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਉਦਾਸ ॥੮੩੧॥ 
(ਨਉਂਤਾਂ ਗਭਿਟਾਸ ਜੰ, ਪੰਨਾਂ 346) 
ਬਿਰਹਾ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਹੀ “ਆਸ' ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਬੜੀ ਛੂੰਘਾਈ 
ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਥਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ 
ਦੇਖਿਆਂ ਮਿਲਾਪ ਕਰਨ ਲਈ ਆਸ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ ਅਤੇ ਜੋ ਸੌਸਾਰ ਦਿਸ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੇ ਜ਼ਾਹਰਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ 'ਆਸ' ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਕਿੰਨੀ ਵੱਡੀ ਸ਼ਰਤ ਬਿਰਹਾ ਵਾਸਤੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਾਈ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਸੱਚਾਈ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਜਾਣਦੇ 
ਹੀ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਮੰਨਦੇ ਹੀ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਜਿਸ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਸੰਬੋਧੀ 
ਸਾਡੇ ਦਿਲ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਉਸ ਵਾਸਤੇ ਵਿਛੋੜੇ ਦਾ ਦਰਦ ਸਾਡੇ 
ਦਿਲ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ । ਸੇ ਬਿਰਹਾ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਮਿੱਤਰ ਪਿਆਰੇ 
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ਦੀ ਹਂਦ ਦਾ ਅਟੁੱਟ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਮਨ ਵਿਚ ਹੋਵੇ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਬਿਨ ਏਖੇ ਉਪਜੈ ਨਹੀ ਆਸਾ॥ ਜੋ ਦੀਸੈ ਸੋ ਹੋਇ ਬਿਨਾਸਾ ॥ 
ਡੌਰਊਂ ਗਵਿਟਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 74677 
ਬਿਰਹਾ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ “ਪਰਮ ਬੈਰਾਗ' ਦਾ ਨਾਂਅ ਵੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਿਲਾਪ 
ਨੂੰ ਆਪ 'ਬੇਗਮਪੁਰਾ' ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਮਿਲਾਪ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ੈਕਾ ਜਾਂ 
ਦੁੱਖ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਸੁਖ ਹੀ ਸੁਖ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਸਦੀਵੀ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਕਾਮਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸਦੀਵੀ 
ਮਿਲਾਪ ਵਿਚ ਕਦੇ ਵਿਛੋੜਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਕਈ ਜਨਮਾਂ ਦਾ ਵਿਛੋੜਾ ਭੋਗਣ ਤੋਂ 
ਥਾਅਦ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੁਬਾਰਾ ਵਿਛੋੜੇ ਵਿਚ ਜਾਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ 
ਹਨ। ਫਿਰ ਆਪ ਇਹ ਵੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਵਿਛੋੜਾ ਪਾ ਕੇ 
ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਉਹ ਕਾਹਦੇ ਨਾਲ ਜੋੜਨਗੇ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਪਿਆਰੇ ਨਾਲ ਸਿੱਧੀਆਂ 
ਗੱਲਾਂ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਾਧਵੇ ਤੁਮ ਨ ਤੋਰਹੁ ਤਉ ਹਮ ਨਹੀ ਤੋਰਹਿ ॥ 
ਤੁਮ ਸਿਉ ਤੋਰਿ ਕਢਨ ਸਿਉ ਜੋਰਹਿ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
/ਸੰਗਠ ਗੱਵਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 656) 
ਸੋ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਵਿਚ ਅਤਿ ਦਰਜੇ 
ਦਾ ਬਿਰਹਾ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ ਹੈ । ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਵਿਚ ਵੀ 'ਥਿਰਹਾ' ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਜਿਵੇ' ਕੋਈ ਵਧੀਆ ਚੀਜ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਖੁੱਸ ਜਾਣ ਦਾ ਡਰ ਮਨ 
ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਵਿਚ ਬਿਰਹਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਕਾਇਮ 
ਹੈ। ਬਿਰਹਾ ਅਤੇ ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਇਹ ਸੰਯੋਗ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਬਿਰਹਾ ਦੇ 
ਸੈਕਲਪ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਲੱਛਣ ਹੈ। 


/5/ ਲਿਤਿਹਾਸਕਾ ਅਤੇ /ਮਿਭਿਹਾਸ਼ਕ ਅੰਸ਼ 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 40 ਸ਼ਬਦ ਵੱਖ- 
ਛੱਖ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਸਾਨੂੰ ਸੈਕੇਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਅੰਸ਼ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਸੈਬੋਧੀ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਜਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਸੰਬਧੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੇ' ਦੇ ਤਤਕਾਲੀਨ ਸਮਾਜ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ, 
ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਿਕ ਪੱਖਾਂ ਸੈਥੈਧੀ ਬਹੁਤ ਨੋਸ ਹਵਾਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਡਾ. ਕਮਲਜੀਤ ਕੌਰ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ : “ਕਿਸੇ ਵੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਦਾ ਜੀਵਨ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆਇਆ ਨਹੀ' ਜਾ ਸਕਦਾ, ਇਸ 
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ਲਈ ਉਸ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅੰਸ਼ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਆਣ ਮਿਲਦੇ ਹਨ।”? 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣੇ ਦੁਆਰਾ ਲਿਖੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਜਾਂ ਉਸ ਬਾਰੇ ਉਸ 
ਦੇ ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਵੱਲੋਂ ਲਿਖੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਰਣਨ ਦੇ ਮਹੱਤਵ 
ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਇਹ ਲਿਖਤਾਂ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ 
ਹੋਣ ਤਾਂ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕ ਜ਼ਿਕਰ ਸੈਕੇਤਕ ਜਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਹੀ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਸੰਕੇਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਜੈਮਪਲ ਅਤੇ ਥਨਾਰਸ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ 

ਸਨ। ਇਸ ਸ਼ਹਿਰ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਉਂ ਮਿਲਦਾ ਹੈ : 

ਮੇਰੀ ਜਾਤਿ ਕੁਟ ਥਾਂਢਲਾ ਢੋਰ ਢੋਵਤਾ 

ਨਿਤਹਿ ਬਾਨਾਰਸੀ ਆਸ ਪਾਸਾ ॥ 

ਅਬ ਥਿਪ੍ ਪਰਧਾਨ ਤਿਹਿ ਕਰਹਿ ਡੰਡਉਤਿ 

ਤੇਰੇ ਨਾਮ ਸਰਣਾਇ ਰਵਿਦਾਸੁ ਦਾਸਾ ।੩॥੧॥ ।ਮਲਾਰ ਗਾਂਭਦਾਸ਼ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1293) 


ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਨਗਰ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਸੰਬੋਧਨ ਕਰ ਕੇ ਲਿਖ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਤ ਚਮਾਰ ਸਾਰੇ ਨਗਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੈ ਰਾਵ ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਜਾਣਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਹ 
ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਤ ਦੇ ਲੋਕ ਚਮੜਾ ਕੁੱਟਣ ਤੇ ਵੱਢਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ 
ਮਰੇ ਹੋਏ ਡੰਗਰ ਢੋਣ ਵਾਲੇ ਹਨ ਅਤੇ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਹੀ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ 
ਪੈਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਏਨੀ ਉੱਚੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ ਕਿ 
ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਡੰਡਉਤ ਕਰ ਕੇ ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਬਨਾਰਸ ਸ਼ਹਿਰ 
ਬਾਰੇ ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾਂ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਬਨਾਰਸ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਸੈਸਕ੍ਿਤੀ ਦਾ 
ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਗੰਗਾ ਕੌਢਿਉ' ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਦੇ ਕਈ ਪ੍ਰਵਾਹ ਉੱਠੇ। ਕੁਝ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੇ 
ਜੀਵਨ-ਵਿਕਾਸ ਵਿਚ ਹਿੱਸਾ ਪਾਇਆ ਤੇ ਕੁਝ ਨੇ ਮਾਰੂ ਹੜ੍ਹ ਲਿਆ ਕੇ ਤਥਾਹੀ ਹੀ 
ਮਚਾਈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਜਾਤ-ਪਾਤੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਵੱਧ ਹਾਨੀਕਾਰਕ ਸਾਬਤ 
ਹੋਈ ਜੋ ਕਿ ਪ੍ਰੋਹਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੀ ਪੈਦਾਵਾਰ ਸੀ ਤੇ ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਅਸਮਾਨਤਾ 
ਲਈ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਸੀ। ਇਸ ਰੋਗ ਦੀ ਨਵਿਰਤੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦੋ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਬਨਾਰਸ 
ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਉੱਠੇ। ਇਹ ਸਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ।”” 

ਪਦਮ ਜੀ ਦੇ ਉਕਤ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਪੁਬਟੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੱਥਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਵਿੱਦਿਆ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਬਨਾਰਸ ਗਏ ਅਤੇ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਆਦਾਨ-ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ । ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਸਿੱਖਾਂ 


32. ਡਾ ਕਮਲਜੀਤ ਕੌਰ ਦਾ ਲੇਖ, ਭਾਣੈ ਭਗਤ ਗਾਂਵਦਾਸ ਇਕ /ਵਾਵੇਦਨ (ਸੰਪਾ. ਛਾ ਬਲਦੇਵ 
ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ), ਪੰਨਾ 114. 

33. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਦਾ ਲੇਖ, ਸ਼ੈ ਡਗਤਾ ਸਾਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਡਾਏ (ਸੈਪਾ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ), 
ਪੰਨਾ 73. 
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ਨੂੰ ਸੋਸਜਿਤ ਦੀ ਵਿੱਦਿਆ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਬਨਾਰਸ ਭੇਜਿਆ। ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਮਾਣ 
ਫੀ ਬਨਾਰਸ ਦੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਗੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ 
ਅਤੋ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਚਰਨਾਂ ਦੀ ਛੋਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 
ਰਾਗ ਸੋਰਠਿ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜੁੱਤੀਆਂ ਗੋਢਣ 
ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਅਤੇ ਇਸ ਕਿੱਤੇ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤ ਕੇ ਜਿਥੇ ਆਪਣੇ 
ਇਸ ਕਿੱਤੇ ਥਾਰੇ ਦੱਸਿਆ, ਉਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਵੀ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਚਮਰਟਾ ਗਾਂਠਿ ਨ ਜਨਈ ॥ ਲੋਗੁ ਗਠਾਵੈ ਪਨਹੀ ॥੧॥ਰਹਾਉਸ 
ਆਰ ਨਹੀ ਜਿਹ ਤੋਪਉ ॥ ਨਹੀ ਰਾਂਬੀ ਠਾਉ ਰੋਪਉ ॥੧॥ 
ਲੋਗੁ ਭੀਠਿ ਗੀਠਿ ਖਰਾ ਬਿਗੂਚਾ 1 ਹਉ ਬਿਨੁ ਗਾਂਠੇ ਜਾਇ ਪਹੂਚਾ ॥੨॥ 
/ਸੋਗਠਿ ਕਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 659) 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਰ, ਰੋਬੀ, ਜੁੱਤੀ ਆਦਿ ਚੀਜ਼ਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ । ਜੁੱਤੀਆਂ 
ਦੇ ਕੰਮ ਨੂੰ ਨੀਵਾਂ ਸਮਝਣ ਕਰ ਕੇ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਉੱਚ-ਜਾਤੀ ਲੋਕ ਜਰੂਰ ਹੀ ਜਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਮਸ਼ੋਲ ਕਰਦੇ ਹੋਣਗੇ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਉੱਚੀਆਂ ਕੁਲਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਵੀ ਸਰੀਰ ਰੂਪੀ ਜੁੱਤੀ ਨੂੰ ਨਿੱਤ ਗਾਂਢੇ ਲਾਉਣ 
ਵਿਚ ਲੱਗੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਭਾਵ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜ਼ੋਰ ਸਰੀਰ ਦੀ ਸੈਭਾਲ 'ਤੇ ਹੀ 
ਲੱਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਪਰ ਭਗਤ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਰਾ ਦਿਨ ਸਰੀਰ ਦੇ ਆਹਰ 
'ਚ ਨਾ ਰਹਿ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਬਤੀਤ ਕਰਨਾ ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਉੱਚਾ ਕਿੱਤਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਉੱਚੀਆਂ 
ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਲੌਕਾਂ ਨੇ ਸਗੀਰ ਰੂਪੀ ਜੁੱਤੀ ਨੂੰ ਗੈਢਣ ਦਾ ਧੈਦਾ ਅਪਨਾ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਨੂੰ ਨੀਵੇਂ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ। ਜੁੱਤੀ ਗੰਢਣਾ ਤਾਂ ਇਕ ਸੁੱਚੀ ਕਿਰਤ ਹੈ, ਪਰ 
ਸਰੀਰ ਰੂਪੀ ਜੁੱਤੀ ਦੇ ਹਾਰ-ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਵੱਲ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਪੂਰੀਆਂ 
ਕਰਨ ਵੱਲ ਹੀ ਲੱਗੇ ਰਹਿਣਾ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਕੁਝ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਨਾਂਅ ਨਾਲ 
“ਚਮਾਰ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤ' ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਹ ਵੀ ਨਾਲ ਹੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਦਕਾ ਨੀਵੇਂ' ਤੋ ਉੱਚੇ ਹੋ ਗਏ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪਤਾ ਲੱਗ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਬਨਾਰਸ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸਨ, ਅਖੌਤੀ ਨੀਵੀਂ ਜਾਤ ਨਾਲ 
ਸੰਬਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ, ਜੁੱਤੀਆਂ ਗੋਢਣ ਅਤੇ ਮਰੇ ਹੋਏ ਡੰਗਰਾਂ ਨੂੰ ਢੋਣ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਕਰਦੇ 
ਸਨ। ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਕਿਰਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਸਾਧ-ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਬੈਠਦੇ ਸਨ, ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਏ-ਗਏ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਉਹ ਏਨੇ ਉੱਚੇ ਹੋ ਗਏ ਸਨ ਕਿ ਵੱਡੇ-ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ, ਪੰਡਿਤ 
ਅਤੇ ਰਾਜੋ-ਰਾਣੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ । 
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ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੰਧਿਤ ਤੱਥਾਂ ਤੋ' ਹੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇ' ਦਾ ਸਮਾਜ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਉਪ-ਜਾਤਾਂ ਅਤੇ ਪਾੜਾਂ 
ਵਿਚ ਵੰਡਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਵੰਡ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਰਜ ਹੈ : 
ਬ੍ਰਹਮਨ ਚੈਸ ਸੂਦ ਅਰੁ ਖ੍ਕ੍ਹੀ ਭੋਮ ਚੈਡਾਰ ਮਲੇਡ ਮਨ ਸੋਇ ॥ 
ਹੋਦਿ ਪੁਨੀਤ ਭਗਵੰਤ ਭਜਨ ਤੇ ਆਪੁ ਤਾਰਿ ਤਾਰੇ ਕੁਲ ਦੋਇ ॥ 
(ਭੈਲਾਵਲ ਗੱਫਟਾਸ਼ ਜੀ. ਪਨ 955) 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਚਾਰੇ ਵਰਣਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਵੈਸ਼, ਸ਼ੂਦਰ ਅਤੇ ਖੱਤਰੀ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਜਾਤਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਇਕ 
ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਵਾਸਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸਾਰੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ 
ਆਪ ਵੀ ਤਰ ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕੁੱਲ ਨੂੰ ਵੀ ਤਾਰ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ 
ਵੀ ਵਰਣ ਜਾਂ ਜਾਤ 'ਤੇ ਇਹ ਕੋਈ ਪਾਬੰਦੀ ਨਹੀਂ ਲਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਕਿ ਉਹ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ'। ਭਾਵੇ ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜਾਤ ਕੋਈ ਵੀ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਵਿਚ 
ਫਾਸਾ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਜਨ-ਬੈਦਗੀ ਕਰਕੇ ਹਰੇਕ 
ਮਨੁੱਖ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਸਫਲ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਆਪਣੀ ਕੁਲ ਵੀ ਤਾਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਛੂਤ-ਛਾਤ ਉਸ ਸਮੇ' ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਏਨੀ ਭਾਰੂ ਸੀ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਦੁਨਿਆਵੀ ਪੱਧਰ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਥਾਰੇ ਲਿਖਣਾ ਪਿਆ, ਭਾਵੇ' ਨਾਲ 
ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਉੱਚ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਆਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਦਾਰਿਦੁ ਦੇਖਿ ਸਭ ਕੈ ਹਸੈ ਐਸੀ ਦਸਾ ਹਮਾਰੀ ॥ 
ਅਸਟ ਦਸਾ ਸਿਧਿ ਥਰ ਤਲੈ ਸਭ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੁਮਾਰੀ ॥ 
/ਭਲਾਫਲ ਗਾਂਵਟਾਸ਼ ਜਾਂ. ਪੰਨਾ 8587 
ਨੀਵੇ' ਅਤੇ ਗ਼ਗੀਥ ਲੋਕਾਂ 'ਤੇ ਉੱਚੇ ਅਤੇ ਅਮੀਰ ਲੋਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੱਸਣਾ ਇਕ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਗੱਲ ਸੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਉੱਚੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਨੀਵੇਂ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣਾ ਤਾਂ ਕਿ 
ਛੂਤ ਨਾਂ ਹੋ ਜਾਵੇ, ਇਕ ਆਮ ਗੱਲ ਸੀ। ਪਰ ਉਪਰੋਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨਾਂ ਵਿਚ 
ਨਾਲ ਹੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਸਦਕਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਠਾਰਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਗਈਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਨੀਵੇਂ ਤੋਂ ਉੱਚੇ 
ਹੋ ਗਏ ਹਨ। 
ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ, ਆਰਤੀ ਅਤੇ ਹੇਰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਾਲ ਸੋਬੰਧਿਤ ਰਸਮਾਂ ਪ੍ਰਚੱਲਤ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਵੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਰਾਗ 
ਧਨਾਸਰੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਸਨ, ਉਰਸਾ, ਕੇਸਰੋ, 
ਵਰਤ ਕੇ ਆਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਵਸਤਾਂ ਦੀ 
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ਥਾਂ ਸਭ ਕੁਝ ਨਾਮ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਹੀ ਆਰਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਮ 
ਹੀ ਇਹ ਸਭੇ ਵਸਤਾਂ ਹਨ। ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਨਾਮੁ ਤੇਰੋ ਆਰਤੀ ਮਜਨੁ ਮੁਰਾਰੇ ॥ 
ਹਰਿ ਕੇ ਨਾਮ ਬਿਨ ਭੂਨੇ ਸਗਲ ਪਾਸਾਰੇ ॥ 
(ਧਨਾਸਗੀ ਗਵਿਦਾਸ 7ਨੰ. ਪਨ 6947 


ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਾਗ ਗੂਜਰੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਦੁੱਧ, ਫੁੱਲ, ਜਲ ਅਤੇ 
ਧੂਪ, ਦੀਪ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਵਸਤਾਂ 
ਦੇ ਜੂਠੇ ਹੋਣ ਜਾਂ ਵਿਗਾੜ ਵਾਲੀਆਂ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭੇਟਾ ਨੂੰ ਤੁੱਛ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਅਸਲੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਦਾ ਆਪਣੇ ਵੱਲੋਂ' ਢੌਗ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
ਤਨੁ ਮਨੁ ਅਰਪਉ ਪੂਜ ਚਰਾਵਉ ॥ 
ਗੁਰ ਪਰਸਾਦਿ ਨਿਰਜਨੁ ਪਾਵਉ ॥੪॥ ਗੂਜਗਾਂ ਗਫਿਟਾਸ ਜੰ, ਪੰਨਾ 525) 
ਰਾਗ ਗੇਂਡ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਪੂਜਾ, ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾ, ਇਸਤਰੀ-ਦਾਨ, 
ਤੂਮੀ-ਦਾਨ, ਸਿੰਮ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦਾ ਪਾਠ ਸੁਣਨ, ਖੂਹ ਜਾਂ ਤਲਾਅ ਬਣਾਉਣ ਆਦਿ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧੂ-ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਨਿੰਦਾ ਕਰਨ ਨਾਲ ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਕਰਮ ਵਿਅਰਥ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਅਠਸਠਿ ਤੀਰਥ, ਦੁਆਦਸ ਸਿਲਾ, 
ਕੁਲਖੇਤਿ, ਸਗਲੀ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤਿ ਸ੍ਵਨੀ, ਸਨੈ, ਅਰਪੈ ਨਾਰਿ ਸੀਗਾਰ ਸਮੇਤਿ, ਕੂਪ ਤਟਾ 
ਦੇਵਾਵੈ, ਭੂਮਿਦਾਨ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋ' 
ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇਂ ਅਠਾਹਠ ਤੀਰਥਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ 
ਕਰਨੀ, ਬਾਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਿਵਲਿੰਗ ਮੰਦਰਾਂ ਵਿਚ ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ, ਖੂਹ ਅਤੇ ਤਲਾਬ ਬਣਵਾਉਣੇਂ , 
ਕੁਰੂਕਸ਼ੇਤਰ ਜਾ' ਕੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਸਮੇ' ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨਾ, ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦਾ 
ਪਾਠ ਸੁਣਨਾ, ਠਾਕਰਾਂ ਨੂੰ ਭੋਗ ਲੁਆਉਣੇਂ , ਭੂਮੀ ਦਾਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਗਹਿਣਿਆਂ 
ਸਮੇਤ ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਦਾਨ ਕਰਨਾ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਪੂਜਾ-ਪਾਠ ਅਤੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ 
ਦੀਆਂ ਰਸਮਾਂ ਸਨ। ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਦਾਨ ਕਰ ਕੇ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਇਕ ਵਸਤੂ ਸਮਝਣਾ, 
ਸਚ-ਮੁੱਚ ਹੀ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਘੋਰ ਨਿਰਾਂਦਰ ਸੀ। ਇਸ ਇੱਕੋ ਗੱਲ ਤੋਂ ਹੀ ਉਸ ਸਮੇ' 
ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਦਾ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਲਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਦਸ਼ਾ 
ਕਿੰਨੀ ਤਰਸ ਯੋਗ ਸੀ। 
ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 'ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਸਹਰ” 
ਦਾ ਬਿੰਥ ਵਰਤ ਕੇ ਅਜਿਹਾ ਸ਼ਹਿਰ, ਅਜਿਹਾ ਵਤਨ ਅਤੇ ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ 
ਨਕਸ਼ਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਵਿਚ ਦੁੱਖ, ਚਿੰਤਾ, ਡਰ, ਗ਼ਮ ਅਤੇ ਝੋਰੇ ਦਾ ਕੋਈ 
ਨਾਸੋ-ਨਿਸ਼ਾਨ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਕੋਈ ਟੈਕਸ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਕੋਈ ਚੋਰੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ 
ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਬੇਗਮਪੁਰੇ ਵਿਚ ਦੂਖ (ਦੁੱਖ), ਅੰਦੋਹ (ਚਿੰਤਾ), ਤਸਵੀਸ 
(ਸੋਚ), ਖਿਰਾਜ (ਟੈਕਸ), ਖਤਾ (ਪਾਪ), ਤਰਸੁ (ਡਰ), ਜਵਾਲ (ਘਾਟਾ) ਨਹੀ' ਹਨ। 
ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਇਹ ਥਾਂ ਸਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਸੱਚੀ 
ਅਤੇ ਸਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਹੈ । ਬੇਗਮਪੁਰੇ 
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ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਸ਼ਹਿਰੀ ਬਰਾਬਰ ਹਨ, ਕੋਈ ਦੂਜੇ ਤੀਜੇ ਦਰਜੇ ਦੀ ਰੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ 
ਸਥਾਨ ਵੱਸਦਾ-ਰੱਸਦਾ ਅਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਸਭ ਰੱਜੇ-ਪੁੱਜੇ ਅਤੇ ਧਨੀ ਲੋਕ ਹੀ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀ ਦੀ ਸੈਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਥੇ ਦੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਮਹਿਲ 
ਵਿਚ ਜਾਣ ਲੱਗਿਆਂ ਕੋਈ ਰੋਕ-ਟੌਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਬੇਗਮਪੁਰੇ 
ਸਹਰ ਦੇ ਬਿੰਬ ਰਾਹੀਂ ਅਜਿਹੀ ਉੱਚੀ ਸਤਸੇਗਤਿ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰ ਰਹੇ 
ਹਨ ਜਿਥੇ ਉੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਸਹਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਬਿਆਨ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਜਾਣਕਾਰੀ ਵੀ 
ਹਾਸਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇਂ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ, ਸਮਾਜਿਕ, 
ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ ਜੀਵਨ ਲੋਕ ਬਿਤਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਹਕੂਮਤ ਉਸ ਸਮੇ' 
ਮੁਸਲਿਮ ਹੁਕਮਰਾਨਾਂ ਦੀ ਸੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਸਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਰਥੀ-ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਸੀ । 
ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਉਸੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ 
ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਕਹੀ ਹੈ। ਭਿੰਨ-ਭੇਦ, ਲੁੱਟ-ਖਸੁੱਟ, ਡਰ-ਚਿੰਤਾ, ਟੈਕਸ ਅਤੇ ਵਪਾਰਕ 
ਘਾਟੇ ਦੇ ਤੱਥ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਬੜੀ ਕਮਾਲ ਦੀ ਕਲਾ- 
ਕੌਸ਼ਲਤਾ ਨਾਲ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਦੇ ਬਿੰਬ ਰਾਹੀ' ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਸ਼ੀਸ਼ਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਮਾਜ ਕਿਹੇ 
ਜਿਹਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਰਾਗ 
ਗਉੜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 'ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਸਹਰ ਕੋ ਨਾਉ" ਸੱਚ-ਮੁੱਚ ਹੀ ਇਕ 
ਇਤਿਹਾਸਕ ਦਸਤਾਵੇਜ ਹੋ ਨਿੱਬੜਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਸਾਡਾ ਅੱਜ ਦਾ ਰਾਜਨੀਤਕ 
ਪ੍ਰਬੰਧ ਵੀ ਸੁਚੱਜੀ ਸੇਧ ਲੈ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਚੰਦਨ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਬਾਰੇ ਠੀਕ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, “ਜਿਥੇ ਆਪ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪਾਉਣ ਤੋਂ ਮਗਰਲੀ ਅਵਸਥਾ (ਪਰਮ-ਪਦ) ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ 
ਹੈ, ਉਥੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਸਮਾਜ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਵੀ ਖਿੱਚਿਆ ਹੈ।””“ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦੀ ਚੱਲ ਰਹੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਪ੍ਰਤੀ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਚੇਤ ਸਨ। ਉਹ ਆਪ ਵੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੀ ਉੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਮਾਲਾ ਦੇ ਇਕ ਸੁਨਹਿਰੀ ਮਣਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਨਾਲ 
ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਅਟੁੱਟ ਸੀ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਥਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਬੜੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਨਾਲ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਹਰਿ ਕੇ ਨਾਮ ਕਬੀਰ ਉਜਾਗਰ ॥ ਜਨਮ ਜਨਮ ਥੇ ਕਾਟੇ ਥਾਗਰ ॥੧॥ 
ਨਿਮਤ ਨਾਮਦੇਉ ਦੂਧੁ ਪੀਆਇਆ ॥ ਤਾਉ ਜਗ ਜਨਮ ਸੈਕਟ ਨਹੀ ਆਇਆ ॥ 
/ਲਾਸਾ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4871 
ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਏ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਤਰ ਜਾਣ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਣ ਦਾ 
ਮੁੱਖ ਕਾਰਨ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਹਗੀ ਦੇ ਨਾਮ 
ਨਾਲ ਜੁੜ ਕੇ ਹੀ ਉਹ ਇਸ ਦਰਜੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ ਹਨ। ਕਬੀਰ ਜੀ, ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, 


34. ਸ. ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਚੰਦਨ, ਡਗਤ ਗਵਿਦਾਸ ਜਾ. ਜੀੰਫਨ ਤੇ /ਵਚਾਰਹਾਰਾ, ਪੰਨਾ 16. 
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ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਸਧਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਸੈਣ ਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਣਾ ਵਿਸੇਸ਼ ਮਹੱਤਵ ਰੱਖਦਾ 
ਹੈ। ਗਾਵੇ ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੈਖੇਪ ਅਤੇ ਸੈਕੇਤਕ ਹੈ ਪਰ ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਕਲਮ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਦਸਤਾਵੇਜ਼ ਅਤੇ ਗਵਾਹੀ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਰੱਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 


ਮਿਬਿਹਾਸਿਕ ਅੰਸ਼ 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਬਿਆਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕੁਝ ਹਵਾਲੇ ਮਿਬਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦੀ 
ਤੁਰੀ ਆਉਂਦੀ ਪੁਰਾਤਨ ਪਰੋਪਰਾ ਨੂੰ ਆਦਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਗਿਆਨ 
ਵਿੱਚੋਂ ਸੁੱਚੇ ਮੋਤੀ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਯੁੱਗਾਂ ਬਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਸਤਜੁਗਿ ਸਰੂ ਤੇਤਾ ਜਗੀ ਦੁਆਪਰਿ ਪੂਜਾਚਾਰ ॥ 
ਤੀਨ ਜੁਗ ਤੀਨੌ ਦਿੜੇ ਕਲਿ ਕੇਵਲ ਨਾਮ ਅਧਾਰ ॥੧॥ 
/ਗਉਲਾਂ ਬੰਰਾਗਾਟ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 3664 
ਸਤਿਜੁਗ ਵਿਚ ਸੱਚ, ਤ੍ਰੇਤੇ ਵਿਚ ਯੱਗ, ਦੁਆਪਰ ਵਿਚ ਪੂਜਨ ਅਤੇ ਕਲਿਜੁਗ 
ਵਿਚ ਨਾਮ ਪ੍ਰਧਾਨ ਦੱਸੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਯੁੱਗਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪ ਜੀ 
ਨੇ ਵੇਦ-ਪੁਰਾਣ ਅਤੇ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤੀਆਂ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਿਆਸ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਨਾਲ ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਤੱਤ-ਸਾਰ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਹੈ। ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ 
ਨਾਮ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਨਾਨਾ ਖਿਆਨ ਪੁਰਾਨ ਬੇਦ ਬਿਧਿ ਚਉਤੀਸ ਅਖਰ ਮਾਂਹੀ ॥ 
ਬਿਆਸ ਬੀਚਾਰਿ ਕਹਿਓ ਪਰਮਾਰਥੁ ਰਾਮ ਨਾਮ ਸਰਿ ਨਾਹੀ ॥ 
(ਸੋਰਠਿ ਗਾੰਵਦਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 558) 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਰਤਰ, ਚਿੰਤਾਮਨਿ, ਕਾਮਧੇਨ, ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ, ਅਠਾਰਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ 
ਨੌਂ ਨਿੱਧੀਆਂ ਆਦਿ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਦੱਸੀਆਂ ਹਨ : 
ਸੁਖ ਸਾਗਰੁ ਜ਼ੁਰਤਰ ਚਿੰਤਾਮਨਿ ਥਾਮਧੇਨ ਬਸਿ ਜਾਂ ਕੇ ॥ 
ਚਾਰਿ ਪਟਾਰਥ ਅਸਟ ਦਸਾ ਸਿਧਿ ਨਢ ਨਿਧਿ ਕਰ ਤਲ ਤਾ ਕੇ ॥ 
/ਸੌਗਠਿ ਗਫਿਦਾਸ਼ ਜੰ. ਪੰਨਾ 658) 
ਸੁਰਤਰ (ਸਵਰਗ ਦੇ ਪੰਜ ਰੁੱਖ ਜੋ ਹਰ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਦੇ ਹਨ), ਚਿੰਤਾਮਨਿ 
(ਮਨ ਦੀ ਹਰੇਕ ਇੱਛਾ ਪੂਰੀ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਮਣੀ), ਕਾਮਖੇਨ (ਹਰੇਕ ਕਾਮਨਾ ਪੂਰੀ 
ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਗਊ), ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ (ਧਰਮ, ਅਰਥ, ਕਾਮ ਮੋਕਸ਼), ਅਠਾਰਾਂ ਸਿੱਧੀਆਂ 
ਅਤੇ ਨੌਂ' ਨਿੱਧੀਆਂ ਸਭ ਉਸ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਹਨ। 
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ਇੰਦਰ ਦੇਵਤਾ ਅਤੇ ਗੌਤਮ ਰਿਸ਼ੀ ਦੀ ਪਤਨੀ ਅਹੱਲਿਆ ਦੀ ਕਥਾ ਅਤੇ 
ਪਾਰਵਤੀ ਦੇ ਪਤੀ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਕਥਾ ਰਾਹੀਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਸੈਕੇਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ (ਕਾਮ, ਕ੍ੌਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ) 
ਦੁਆਰਾ ਹੁੰਦੀ ਬੰਦੇ ਦੀ ਖ਼ੁਆਰੀ ਬਾਰੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਗੋਤਮ ਨਾਰਿ ਉਮਾਪਤਿ ਸਾਮੀ ॥ ਸੀਸੁ ਧਰਨਿ ਸਹਸ ਭਗ ਗਾਂਮੀ ॥੪॥ 
ਇਨ ਦੂਤਨ ਖਲੁ ਬਧੁ ਕਰਿ ਮਾਰਿਓ ॥ ਬਡੋ ਨਿਲਾਜੁ ਅਜਹੂ ਨਹੀ ਹਾਰਿਓ 8 
'ਜੰਤਸ਼ਨੀ ਗੱਵਦਾਸ਼ ਜ). ਪੰਨਾ 7177 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਰਿਸ਼ੀ ਬਾਲਮੀਕ, ਅਜਾਮਲ, 
ਪਿੰਗਲਾ, ਲੁਭਤ, ਕੁੰਚਰ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਮਰ ਕਰ ਕੇ ਤਰ ਗਏ। ਜਦੋ' ਅਜਿਹੀ ਮਾੜੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪ ਕੇ ਤਰ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਅਤੇ ਸਾਨੂੰ ਸਭ ਨੂੰ ਤਰਨ ਦੀ ਆਸ ਪ੍ਰਤੀ ਉਤਸ਼ਾਹਿਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਅਜਾਮਲੁ ਪਿੰਗੁਲਾ ਲੁਭਤੁ ਕੁੰਚਰੁ ਗਏ ਹਰਿ ਕੈ ਪਾਸਿ ॥ 
ਐਸੇ ਦੁਰਮਤਿ ਨਿਸਤਰੇ ਤੂ ਕਿਉ ਨ ਤਰਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ॥੩॥੧॥ 
(ਭੰਦਾਰਾ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ /124) 
ਹਿੰਦੂ-ਮਿਥਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਹਵਾਲੇ ਦੇਣ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਦਰਸਾਏ ਗਏ 'ਪੁਲ-ਸਿਰਾਤ' ਦਾ ਵੀ ਹਵਾਲਾ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਦੋਜ਼ਕ ਦੀ ਅੱਗ ਉੱਤੇ ਥਣਿਆ ਵਾਲ ਜਿੰਨਾ ਬਾਰੀਕ ਪੁਲ, ਪੁਲ-ਸਿਰਾਤ 
ਕਹਾਉਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਲੰਘਣਾ ਹੀ ਪਵੇਗਾ। ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ 'ਪੁਰ 
ਸਲਾਤ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਪੁਲ ਦੇ ਰਸਤੇ ਬਾਰੇ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਪੁਰ ਸਲਾਤ ਕਾ ਪੰਥੁ ਦੁਰੇਲਾ ॥ ਸੈਗਿ ਨ ਸਾਬੀ ਗਵਨੁ ਦਿਕੇਲਾ ॥ 
ਲੂਨੀ ਗੰਵਦਾਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 7931 
ਉਪਰੋਕਤ ਸਾਗੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਅਖੌਤੀ ਨੀਵੀ' ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੰਬਧਿਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭਾਵੇ' ਬਾਕਾਇਦਾ ਸਕੂਲੀ 
ਵਿੱਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ' ਸੀ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਸਾਡੀ 
ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਅਚੰਭਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਪੁਰਾਤਨ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਬਾਰੇ, ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ 
ਬਾਰੇ, ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਿਮ ਮਿਥਿਹਾਸ ਬਾਰੇ, ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਤੱਤਾਂ ਬਾਰੇ ਅਤੇ 
ਸਮਕਾਲੀ ਸਮਾਜ ਬਾਰੇ ਡੂੰਘਾ ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਅਤੇ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਅੰਸ਼ ਨੂੰ ਵਾਚਦਿਆਂ ਇਸ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਅਤੇ ਡੂੰਘੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਉੱਤਮਤਾ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਸੋਲ੍ਹਾਂ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
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ਬਾਣੀ ਚਾਲ੍ਹੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਮਈ, 
ਲੈਅ-ਮਈ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ-ਮਈ ਹੈ। ਰਾਗੀ ਜਥੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਵੈਰਾਗ-ਮਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਅਕਸਰ ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੈਗਤ 
ਬੜੇ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਅਨੰਦਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਥ੍ਰਜ ਭਾਸ਼ਾ, ਸੈਸਕ੍੍‌ਤ, 
ਅਰਬੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਕਹਿਣਾ ਵਧੇਰੇ ਉਚਿਤ ਹੈ ਭਾਵੇਂ 
ਇਸ ਵਿਚ ਕਈ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਪਦਿਆਂ 
ਵਿਚ ਬ੍ਜ ਭਾਸ਼ਾ ਅਤੇ ਸੈਸਕਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਦੋ-ਤਿੰਨ 
ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਰਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵੱਧੋਰੇ ਵਰਤੇ' ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਵਿਚ “ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਸਹਰ' ਵਾਲੇ ਪਦੇ ਵਿਚ ਅਰਬੀ ਅਤੇ 
ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੱਧ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਹਨ। ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : 
ਮਹਰਮ, ਖਿਰਾਜ, ਮਾਲ, ਤਸਵੀਸ, ਖਤਾ, ਖਉਫ, ਤਰਸ ਜਵਾਲ, ਮਾਮੂਰ ਵਤਨ , 
ਗਨੀ, ਕਾਇਮ ਦਾਇਮ, ਖਲਾਸ, ਮਸਹੂਰ, ਫਨਖਾਨੇ, ਦੁਨੀਆ, ਸੇਖ, ਸਹੀਦ । ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : ਨਿਦਾਨਿ, ਦਿਵਾਨੇ, ਪੀਰਾ, ਆਬਾਦਾਨ, ਦੋਮ, ਸੇਮ, 
ਬੇਗਮਪੁਰਾ, ਸਹਰ, ਅੰਦੋਹ, ਬੰਦਗੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਰਿਜਕੁ ਅਤੇ ਜਬਾਬੁ ਅਰਬੀ 
ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਥੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ। ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਏ 
ਗਏ ਅਰਥੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਗਉੜੀ, 
ਸੂਹੀ ਅਤੇ ਮਲਾਰ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਦਰਜ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇਥੋਂ 
ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਜਿਥੇ ਸੈਸਕਰਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋਂ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਾਕਫ਼ ਸਨ, ਉਥੇ ਆਪ ਜੀ ਅਰਬੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ 
ਅਣਭਡਿੱਜ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਇਹ ਵੈਨ-ਸੁਵੇਨਤਾ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਨੂੰ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤਕ ਉੱਤਮਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਦੇ ਗਹਿਣੇ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ 
ਢੀ ਜ਼ਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ਿੰਗਾਗੇ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਸੋਬਧਾਂ ਦੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਅਤੇ ਸੂਖਮ ਅੰਤਰ ਨੂੰ 
ਇੱਥੋਂ ਸਮੇਂ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਤੋਹੀ ਸੋਹੀ ਸੋਹੀ ਤੋਰੀ ਅੰਤਰੁ ਕੈਸਾ ॥ ਕਨਕ ਥਟਿਕ ਜਲ ਤਰੈਗ ਜੈਸਾ ॥ 
/ਨੈਗੌਰਾਗ ਗਵਿਦਾਸ ਜ. ਪੰਨਾ 93/ 


ਕੜੇ ਜਾਂ ਥਝੁਣ ਸੋਨੇ ਦੇ ਬਣੇ ਹੋਣ ਤਾਂ ਉਹ ਸੋਨਾ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਕੜੇ ਜਾਂ 
ਕੌਝਣ ਵੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪਾਣੀ ਦੀਆਂ ਲਹਿਰਾਂ ਪਾਣੀ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਵੀ ਲਹਿਰਾਂ 
ਵੀ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅੰਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਸੋ ਇਥੇ ਇਭਮਿਕਤਾ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੂਖਮ ਅੰਤਰ ਵੀ ਹੈ। 
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ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਹਵੇ' ਅਲਪੱਗਤਾ ਅਤੇ ਅਸਮਰੱਥਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ 
ਲਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ, ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ 
ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਅਤੇ ਸਤਸੰਗਤਿ ਦੀ ਨੇੜਤਾ ਅਲਪੱਗ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵੀ ਵੱਡਾ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਾਵੇਂ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 'ਸਗਲ ਭਵਨ ਕੇ ਨਾਇਕਾ' ਅਤੇ 
'ਸੁਖਸਾਗਰ' ਕਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁਰਤਰ, ਚਿੰਤਾਮਨਿ, ਕਾਮਧੇਨ, ਚਾਰ ਪਦਾਰਥ, ਅਨਾਰਾਂ 
ਸਿੱਧੀਆਂ, ਨੌ' ਨਿੱਧੀਆਂ, ਗੱਲ ਕੀ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੀ ਹਰੇਕ ਵਸਤੂ ਅਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਨੂੰ ਉਸ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਹੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਥਾ 
ਨੂੰ “ਅਕਥ ਕਥਾ” ਆਖਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਪਮਾ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੇਸ਼ਕ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਲੰਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੈ ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਟਾ ਇਹੀ 
ਕੱਢਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਉਪਮਾ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਕੋਈ ਵੀ ਵਸਤੂ 
ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ ਉਸ ਦੇ ਬਰਾਥਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 

ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਅਕਥ ਕਥਾ ਥਹੁ ਕਾਇ ਕਰੀਜੈ ॥ 
ਜੈਸਾ ਜੂ ਰੈਸਾ ਰੁਰੀ ਕਿਆ ਉਪਮਾ ਦੀਜੈ ॥ 
/ਭਲਾਵਲ ਗਵਿਟਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 958) 

ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਬਦ, ਕੋਈ ਵੀ ਤਸ਼ਬੀਹ, ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਕੋਈ ਵੀ ਵਸਤੂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਤੁੱਲ ਨਹੀ' ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸਰੀਰ ਦੀ ਤੁਲਨਾ 
ਜੁੱਤੀ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਜੁੱਤੀ ਰੂਪ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਸਾਗੀ 
ਉਮਰ ਰੀਢਣ, ਸਜਾਉਣ ਅਤੇ ਸੈਵਾਰਨ ਵਿਚ ਹੀ ਲੱਗੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈ' ਇਸ ਸਗੈਰ ਨੂੰ ਰਚਣ ਦਾ ਕੌਮ ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮੇਰੇ ਕੋਲ 
ਆਰ ਰੂਪੀ ਲੋਭ ਅਤੇ ਰੋਬੀ ਰੂਪੀ ਮੋਹ ਦੇ ਵਿਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਰਕੇ ਸੈ ਇਸ 
ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਰੀਢਾਂ । ਮਨੁੱਖੀ ਸਗੋਰ ਅਤੇ ਮਨ ਦੇ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਮ੍ਰਿਗ (ਹਿਰਨ), ਮੀਨ (ਮੱਛੀ), ਭ੍ਰਿੰਗ (ਭੋਰਾ), ਪਤੰਗ (ਭੰਬਟ) ਅਤੇ 
ਕੁੰਚਰ (ਹਾਥੀ) ਨੂੰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਮ੍ਰਿਗ ਵਿਚ ਕੋਨ-ਰਸ 
ਭਾਵ ਨਾਦ-ਰਸ ਦਾ ਵਿਕਾਰ ਹੈ, ਮੱਛੀ ਵਿਚ ਜੀਭ-ਰਸ ਭਾਵ ਸੁਆਦ-ਰਸ ਦਾ 
ਵਿਕਾਰ ਹੈ, ਭੌਰੇ ਵਿਚ ਨੱਕ-ਰਸ ਭਾਵ ਗੈਧ-ਰਸ ਦਾ ਵਿਕਾਰ ਹੈ, ਪਤੌਗੇ ਵਿਚ ਅੱਖਾਂ 
ਨਾਲ ਦੇਖਣ ਦਾ ਰਸ ਭਾਵ ਰੂਪ-ਰਸ ਦਾ ਵਿਕਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਹਾਥੀ ਵਿਚ ਕਾਮ-ਰਸ 
ਭਾਵ ਸਪਰਸ਼-ਰਸ ਦਾ ਵਿਕਾਰ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ-ਇਕ ਵਿਕਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 
ਦੁੱਖ ਪਹੁਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਇਹ ਪੰਜੇ ਵਿਕਾਰ ਇੱਥੋਂ ਸਮੇ' ਮੌਜੂਦ ਹਨ । ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਬਚਾਅ ਕਿਵੇਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ 7 ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਸੋਥੈਧੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 

(1) ਆਰ ਨਹੀ ਜਿਹ ਤੋਪਉ 8 ਨਹੀ ਰਾਂਬੀ ਠਾਉ ਰੋਪਉ ੧੧੪ 


ਲੋਗੁ ਭੀਠਿ ਰੀਠਿ ਖਰਾ ਬਿਗੂਝਾ ॥ ਹਉ ਬਿਨੁ ਗਾਂਠੇ ਜਾਇ ਪਰੂਚਾ ॥੨॥ 
/ਸੰਗਠਿ ਗਫਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 659) 
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(2) ਮ੍ਰਿਗ ਮੀਨ ਭ੍ਰਿੰਗ ਪਤੋਗ ਕੁੰਚਰ ਏਕ ਦੋਖ ਬਿਨਾਸ ॥ 
ਪੰਚ ਦੋਖ ਅਸਾਧ ਜਾ ਮਹਿ ਤਾ ਥੀ ਕੇਤਕ ਆਸ ॥੧॥ 
(ਆਸਾ ਗਵਿਦਾਸ਼ ਜੰ. ਪੰਨਾ ੭866) 
ਮਨੁੱਖਾ ਜੀਵਨ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਭਾਦਰੋਂ' ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਉੱਗਦੀਆਂ ਖੁੰਬਾਂ ਨਾਲ 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀਆਂ ਥੋੜ੍ਹਾ ਚਿਰ ਰਹਿ ਕੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਤੂ ਕਾਂਇ ਗਰਥਹਿ ਬਾਵਲੀ ॥ 
ਜੈਸੇ ਭਾਦਉ ਖੁੰਬਰਾਜ਼ ਤੂ ਤਿਸ ਤੇ ਖਰੀ ਉਤਾਵਲੀ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
/ਬਸੰਤ ਗਵਿਟਾਸ਼ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4196) 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਪੁਤਲੇ ਨਾਲ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਦੀ ਖੇਡ 
ਨੂੰ ਬਾਜ਼ੀ ਆਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਬਾਜ਼ੀ ਪੁਆਉਣ ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਬਾਜ਼ੀਗਰ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਲੋਕ ਬਾਜ਼ੀ ਦੇਖਣ ਵਿਚ ਹੀ 
ਮਸਤ ਹਨ ਜਦੋਂ ਕਿ ਭਗਤ ਜੀ ਦਾ ਧਿਆਨ ਬਾਜ਼ੀਗਰ ਭਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲ 
ਲੱਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਾਟੀ ਥੋ ਪੁਰਾ ਥੈਸੇ ਨਚਤੁ ਹੈ ॥ ਦੇਉ ਦੇਖੈ ਸੁਨੈ ਬੋਲੈ ਦਉਰਿਓ ਫਿਰਤੁ ਹੈ ॥... 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਬਾਜੀ ਜਗੁ ਭਾਈ ॥ ਬਾਜੀਗਰ ਸਉ ਮਹਿ ਪ੍ਰੀਤਿ ਬਨਿ ਆਈ॥ 
(ਆਨਾ ਗੱਛਟਾਸ ਜ?, ਪੰਨਾ 467) 
ਕਿਉਂਕਿ ਸੈਸਾਰ ਸਥਿਰ ਨਹੀਂ' ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਰੈਗ-ਰੂਪ ਪੱਕਾ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਕਸੁੰਭ ਦੇ ਰਗ 
ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਕਿਉਂਕਿ ਸਥਿਰ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਰੈਗ ਮਜੀਨ ਦਾ ਰੈਗ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜੈਸਾ ਰੋਗੁ ਕਸੁਭ ਕਾ ਤੈਸਾ ਇਹੁ ਸੰਸਾਰੁ ॥ 
ਮੇਰੇ ਰਮਈਏ ਰੋਗ ਮਜੀਨ ਕਾ ਕਹੁ ਰਵਿਦਾਸ ਚਮਾਰ ॥ 
ਲਉਂਡਾੀ ਬੈਰਾਗ/ਣਿ ਗੰਵਦਾਸ ਜਨ, ਪੰਨਾ 346) 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ “ਘਟ 'ਅਵਘਟ ਡੂਗਰ ਘਣਾ” ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਨਜਾਰੇ (ਵਣਜਾਰਾ) ਮਨ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਬੈਲ, 
ਗਿਆਨ ਇੰਦਰੀਆਂ ਨੂੰ ਟਾਂਡਾ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਧਨ ਨੂੰ ਸੌਦਾ ਜਾਂ ਰਾਸ ਪੂੰਜੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਸ਼ਬੀਹਾਂ ਸਹਿਤ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਟਾਂਡਾ 
ਪਾਰ ਲੰਘ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕਿ ਉਹ ਨਾਮ-ਧਨ ਦੀ ਪੂੰਜੀ ਸਹਿਤ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਮੰਜ਼ਲ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਸਕਣ । ਪਵਿੱਤਰ ਭੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਘਣ ਅਵਘਟ ਡੂਗਰ ਘਣਾ ਇਕੁ ਨਿਰਗੁਣੁ ਬੈਲ ਹਮਾਰ ॥ 
ਰਮਈਏ ਸਿਉ ਇਕ ਬੇਨਤੀ ਮੇਰੀ ਪੂੰਜੀ ਰਾਖੁ ਮੁਰਾਰਿ ॥੧॥ 
ਕੋ ਬਨਜਾਰੋ ਰਾਮ ਕੇ ਮੇਰਾ ਟਾਂਡਾ ਲਾਦਿਆ ਜਾਇ ਰੇ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
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ਹਉ ਬਨਜਾਰੋ ਰਾਮ ਕੋ ਸਹਜ ਕਰਉ ਬ੍ਰਾਪਾਰੁ ॥ 
ਸ਼ੈ ਰਾਮ ਨਾਮ ਧਨੁ ਲਾਇਆ ਬਿਖੁ ਲਾਈ ਸੈਸਾਰਿ 8੨ 
(ਗਾਉਣਾ ਭੈਰਾਗਾਣ ਗਾਂਵਟਾਸ਼ ਜੰ. ਪੰਨੂੰ 36546) 


ਰਾਗ ਸੋਰਠਿ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ 
ਪੇਸ਼ ਕਰ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਆਪਸੀ ਸੰਬੰਧਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਕ 
ਰਾਜਾ ਆਪਣੇ ਸਿੰਘਾਸਨ 'ਤੇ ਸੁੱਤਾ ਹੋਇਆ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਭਿਖਾਰੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸੁਪਨੇ ਦੇ ਭਰਮ ਕਰਕੇ ਉਹ ਭਿਖਾਰੀ ਬਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁਥੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਦੋ ਕਿ ਅਸਲ 
ਵਿਚ ਹੈ ਉਹ ਰਾਜਾ ਹੀ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਨੇਰੇ ਵਿਚ ਪਈ ਰੱਸੀ ਦੇਖਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸੱਪ 
ਭਾਸਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਦੇਖਣ ਵਾਲੋ ਦੀ ਅਗਿਆਨਤਾ ਕਰਕੇ ਭਰਮ ਹੈ । ਰੱਸੀ ਹੈ ਤਾਂ ਅਸਲ 
ਵਿੱਚ ਰੱਸੀ ਹੀ, ਸੱਪ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਸੋਨੇ ਤੋਂ ਕੜੇ ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਤਿਆਂ 
ਨੂੰ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਕਰਕੇ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਸੱਚ ਨੂੰ ਨਹੀ ਜਾਣਦਾ ਕਿ ਸਾਰੇ ਕੜੇ ਇੱਕੋ 
ਸੋਨੇ ਤੋਂ ਹੀ ਬਣੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਅਸੀਂ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਕਰਕੇ 
ਜਾਣਦੇ ਹਾਂ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਇਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਦੇ ਕੇ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸਰਥੇ ਏਕੁ ਅਨੇਕੈ ਸੁਆਮੀ ਸਭ ਘਟ ਫੋਗਵੈ ਸੋਈ ॥ 
ਕਹਿ ਰਵਿਦਾਸ ਰਾਬ ਪੈ ਨੇਰੈ ਸਹਜੇ ਹੋਇ ਸੁ ਹੋਈ ॥ 
(ਲੋਗਨ ਗਾਵਦਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 656) 
ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਦੇ ਇਕ ਪਦੇ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਬੇਗਮਪੁਰਾ 
ਸਹਰ' ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼-ਚਿਤਰਣ ਖੂਬਸੂਰਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਉੱਚੀ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਤਨ, ਮਨ ਅਤੇ ਧਨ ਤਿੰਨਾਂ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕੋਈ ਦੁੱਖ ਅਤੇ ਚਿੰਤਾ ਨਹੀ' ਹੈ। ਕਮਾਲ ਦੀ ਗੱਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਜੇਕਰ ਬੇਗਮਪੁਰੇ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਨੂੰ ਸਮਾਜਿਕ, ਆਰਥਿਕ ਅਤੇ ਰਾਜਨੀਤਕ 
ਅਵਸਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਲਾਗੂ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਇਹ ਇਕ ਆਦਰਸ਼ਕ ਸਮਾਜ, ਆਦਰਸ਼ਕ 
ਅਰਥ-ਵਿਵਸਥਾ ਅਤੇ ਆਦਰਸ਼ ਰਾਜਨੀਤਕ ਪ੍ਰਬੋਧ ਕਾਇਮ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ 
ਅਨਮੋਲ ਮਾਰਗ-ਦਰਸ਼ਕ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਸ਼ਬਦ ਅਲੌਕਾਰ ਦੀ ਕਿਸਮ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਅਲੰਕਾਰ ਦੀਆਂ ਸੁੰਦਰ ਉਦਾਹਰਣਾਂ 
ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ : “ਸਗਲੀ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤਿ ਸ੍ਵਨੀ ਸੁਨੈ” 
(ਪੰਨਾ 875), “ਹਰਿ ਹਰਿ ਹਰਿ ਹਰਿ ਹਰਿ ਹਰਿ ਹਰੇ” (ਪੰਨਾ 487), “ਜਨ ਰਵਿਦਾਸ 
ਰਾਮ ਰੈਗਿ ਰਾਤਾ” (ਪੰਨਾ 487), “ਰੇ ਚਿਤ ਚੇਤਿ ਚੇਤ ਅਚੇਤ” (ਪੰਨਾ 1124)। 
ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ, 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਅਲੰਕਾਰਾਂ, ਸ਼ਬਦ-ਚਿੱਤਰਾਂ, ਲੈਅ-ਮਈ ਛੰਦਬੋਦੀ ਦੀਆਂ ਮਨਮੋਹਕ 
ਝਲਕਾਂ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਸਾਲੀ ਅਕਲ ਅਚੈਗਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਚ-ਮੁੱਚ ਹੀ ਜਿੰਨਾ 
ਵੱਡਾ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਸ਼ਾ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਹੈ, ਓਨੀ ਹੀ ਵੱਡੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਰਾਵਿ-ਕਲਾ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਉੱਤਮਤਾ ਸਾੜੇ ਸਾਹਵੇਂ ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉੱਤਮ 
ਸਾਹਿਤਕ ਅਨੰਦ ਦਿੰਦੀ ਹੋਈ ਇਹ ਬਾਣੀ ਸਾਨੂੰ ਰੂਹਾਨੀਅਤ ਨਾਲ ਜੋੜਦੀ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 


ਗਾਈ ਕਾਨੂੰ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੌਝ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ ਜੇਠ ਸੁਦੀ 15 ਸੈਮਤ 1455 ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਦੱਸਿਆ ਹੈ।' ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੈਕੌਤਾ 
ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1398 ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ 495 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।' ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਸੋਮਤ 1455 ਮੁਤਾਬਕ 
ਸਤਵੌਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਘਟਾ ਕੇ ਈਸਵੀ ਸੈਨ 1398 ਹੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਆਪ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1398 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਬਨਾਰਸ ਵਿਖੇ ਹੋਇਆ। ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ 
ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਜਨਮ ਲੈਣ ਦੀ ਰਵਾਇਤੀ ਕਥਾ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ 
ਨੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਅੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਇਕ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਦੇ ਉਦਰ ਤੋਂ ਜੇਠ ਸੁਦੀ 15 ਸੈਮਤ 
1455 ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਤਾ ਨੇ ਬਨਾਰਸ ਕੋਲ ਲਹਿਰ-ਤਲਾਉ ਦੇ ਪਾਸ 
ਨਵੇਂ ਜਨਮੇ ਬਾਲਕ ਨੂੰ ਰੱਖ ਦਿੱਤਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਲੀ (ਨੀਰੂ) ਜੁਲਾਹੇ ਨੇ ਕ੍ਰਿਪਾ ਕਰਕੇ 
ਘਰ ਲੈ ਆਂਦਾ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਇਸਤਰੀ ਨੀਮਾ ਨੇ ਪੁੱਤਰ ਮੰਨ ਕੇ ਪਾਲਿਆ । ਯੋਗਯ 
ਸਮੇਂ ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਕਬੀਰ ਨਾਉਂ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੀ 
ਸਿਖਯਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ, ਪਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਬੁਕਾਉ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਵੱਲ ਸੀ ।”” 
ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸਿੱਧੇ ਅਤੇ ਸਪੱਜ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸ੍ਰੀ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1455 ਬਿ. (1398 ਈ.) ਨੂੰ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਅਲੀ ਉਰਫ਼ ਨੀਰੂ 
ਜੁਲਾਹੇ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ।'' ਅੱਗੇ ਚੱਲ ਕੇ ਆਪ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਜਨਮ 
ਕਰਕੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ, ਪਰ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਲੈ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ 
ਧਾਰਨੀ ਹੋਏ ।” ਗ੍ਰਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਥਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ : “ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਰਵਾਇਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜਨਮ ਜੁਲਾਹਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਤੇ ਸੁਆਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਤੋਂ ਦੀਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ।”% ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ 
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6. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ' ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 83. 
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ਜੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਤੋਂ ਹੇਇਆ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ, ਪਰ ਨਾਲ 
ਹੀ ਉਹ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ। ਆਪ ਦਲੀਲ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ : “ਮੁਸਲਮਾਨ ਕੌਮ ਵਿਚ ਰਿਸੇ ਨੂੰ ਸ਼ੂਦਰ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਜੇ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹੇ ਹੁੰਦੇ ਤਾਂ ਕੋਈ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ੂਦਰ ਆਖਣ ਦੀ ਦਲੇਰੀ 
ਨਾ ਕਰਦਾ, ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜਦੋਂ ਕਿ ਰਾਜ ਵੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਪਠਾਣਾਂ ਦਾ ਸੀ। ਹਿੰਦੂ 
ਜੁਲਾਹੇ ਨੂੰ ਹੀ ਸ਼ੂਦਰ ਆਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਸੀ।”” ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਜੁਲਾਹਾ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਸਬੂਤ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਫੁਰਆਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਾਕਿ ਜੁਲਾਹਾ ਮਤਿ ਕਾ ਧੰਲੂ ॥ 
ਸਹਜਿ ਸਹਜਿ ਗੁਣ ਰਹੈ ਕਥੀਰੁ 1 /ਗਉਡਾਂ ਕਬੀਰ ਜਾ, ਪੰਨਾ 3287 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ 
ਜੁਲਾਹਾ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਹਨ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
ਨਾਮਾ ਡੀਥਾ ਕਬੀਰੁ ਜੋਲਾਰਾ ਪੂਰੇ ਗੁਰ ਤੇ ਗਤਿ ਪਾਈ ॥ 
/ਸਗੌਰਾਗੂ ਮ: 2. ਪੰਨਾ $7/ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਜੁਲਾਹਾ ਹੋਣ ਦਾ ਤੱਥ ਏਨਾ ਨਿਸਚਿਤ ਸੀ 
ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਲਿਖਣ 
ਦੀ ਥਾਂ 'ਜੁਲਾਰੋ' ਸ਼ਬਦ ਲਿਖ ਕੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਜੁਲਾਹਾ 
ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਿੰਨੇ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਹੋਣਗੇ, 
ਪਰ 'ਜੁਲਾਹੋ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰਿਤ ਕਰ ਕੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਹੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਵੱਡੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ 'ਜੁਲਾਹੋ' ਸ਼ਬਦ 
ਜ਼ਾਹਰਾ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਾਡਾ ਧਿਆਨ ਸਿੱਧਾ ਕਬੀਰ ਜੀ 'ਤੇ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਰਮ ਪਾਥਰ ਲੋਹ ਲੋਹ ਬਡ ਪਾਥਰ ਗੁਰ ਸੈਗਤਿ ਨਾਵ ਤਰਾਵੈਰੀ ॥ 
ਜਿਉ ਸਤਸੈਗਤਿ ਤਰਿਓ ਜੁਲਾਰੇ ਸੇਤ ਜਨਾ ਮਨਿ ਭਾਵੈਗੋ ॥ 
(ਕਾਨੜਾ ਮਹਲਾ ੪. ਪੰਨਾ 7309) 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ 
ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਜੁਲਾਹੜਾ ਨਾਮਾ ਛੀਬਾ ਹਰਿ ਗੁਣ ਗਾਈ ॥" 
(ਫਾਰ 25, ਪਊ 51 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹੇ ਦੇ ਘਰ ਪੈਦਾ 


7 ਪ੍ਰੇ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਬਾਣਾ ਸ਼ਣਾਂਗ, ਡਾਗ 4, ਪੰਨਾ 15. 
੪ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਡਤਨਾਵਲ?, ਪੰਨਾ 269. 
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ਹੋਏ ਮੰਨਦੇ ਹਨ।” ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਜਦੋਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰ- 
ਮੰਤਰ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨਾਲ ਵੀ ਝਗੜਾ ਕੀਤਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਕਿਉਂ ਇਕ ਤੁਰਕ ਜਾਤ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਚੇਲਾ ਬਣਾਇਆ ਹੈ।” ਇਸ ਝਗੜੇ ਦਾ 
ਬਿਆਨ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : 
ਚੌਪਈ॥ ਅਪਨੇ ਮਨ ਮਹਿ ਪੰਡਿਤ ਖਿਝੈ॥ ਰਾਮਾਨੰਦ ਸੁਨਾ ਤਬ ਰਿਝੈ ॥ 
ਹਮ ਕੋ ਦਰਸਨ ਨਾਹਿ ਦਿਖਾਵੈ॥ ਤੁਰਕ ਜਾਤ ਕੌ ਸੀਖ ਸੁਨਾਵੈ ॥ 
ਪੰਡਿਤ ਬ੍ਰਹਮਣ ਬੈਠਹਿ ਦੂਰ॥ ਤੁਰਕਾ ਮੰਤ੍ਰ ਮਿਲੈ ਹਜੂਰਿ ॥ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਸੌ ਬਣੀ ਲੜਾਈ ॥ ਬੁਝਹਿ ਯਹਿ ਬਿਧਿ ਕਿਉ ਬਨਿ ਆਈ ॥' 
/531.ਓ./ 
ਦੋਹਰਾ ॥ ਤੁਰਕਿ ਕੰਨਿ ਮੰਤ੍ਰ ਦਯਾ ਕਰੇ ਜੁਲਾਹੇ ਸੀਖ ॥ 
ਹਮ ਕੌ ਦਰਸਨੁ ਨ ਮਿਲੈ ਤੁਰਕਨਿ ਦੇਵਹੁ ਦੀਖ ॥੧੦੪॥” 651.ਉ/ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੋਈ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸਹਿਮਤ ਹਨ। ਜਨਮ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ 
ਜਾਂ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਘਰ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਮਤਭੇਦ ਹਨ । ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧ ਰੱਖਣ ਬਾਰੇ ਇਕ ਅਕੱਟ ਅਤੇ ਨੋਸ ਗਵਾਹੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਗਵਾਹੀ ਦਾ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਗਵਾਹੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਗਵਾਹੀ ਪਵਿੱਤਰ-ਪਾਵਨ ਗ੍ਰੰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜਾ ਕੈ ਈਦਿ ਬਕਰੀਦ ਕੁਲ ਗਊ ਰੇ ਬਹੁ ਕਰਹਿ ਮਾਨੀਅਹਿ ਸੇਖ ਸਹੀਦ ਪੀਰਾ ॥ 
ਜਾ ਕੈ ਬਾਪ ਚੈਸੀ ਕਰੀ ਪੂਤ ਐਸੀ ਸਰੀ ਕਿਰੂ ਰੇ ਲੌਕ ਪਰਸਿਧ ਕਬੀਰਾ ॥ 
(ਮਲਾਰ ਗਵਿਦਾਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1293 
ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂ ਜਾਤ ਜੁਲਾਹਾ ਹੋਣ 
ਬਾਰੇ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਸੈਥੈਧ ਜੁਲਾਹਾ ਜਾਤ ਨਾਲ ਹੋਣ ਬਾਰੇ 
ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੇ ਸ਼ੌਕੇ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਜਾਤ ਜੁਲਾਹਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 


(1) ਕਬੀਰ ਜਾਤਿ ਜੁਲਾਹਾ ਕਿਆ ਕਰੈ ਹਿਰਦੈ ਬਸੇ ਗੁਪਾਲ ॥ 
ਸਲੱਤ ਕਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ / 36) 


9. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਆਂ, “ਪਰਚੀ ਕਬੀਰ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 261. 
10. ਉਗੰ, ਪੰਨਾ 262. 
1੫. ਉਹ, ਪੰਨਾ 261. 
12. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 262. 


5੧੧ 5੦9੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧) `4੦੧੦1੧੦।।6੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


ਡਗਤ ਕਬੀਰ ਸੰ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣ 167 


(2) ਹਮ ਘਰਿ ਸੂਤੁ ਤਨਹਿ ਨਿਤ ਤਾਨਾ ਕੈਠਿ ਜਨੇਊ ਤੁਮਾਰੇ ॥ 
ਤੁਮ ਤਉਂ ਬੇਦ ਪੜਹ ਗਾਇਤ੍ਰੀ ਗੋਬਿੰਦ ਰਿਦੈ ਹਮਾਰੇ ॥... 
ਤੂੰ ਬਾਮਨੁ ਮੈ ਕਾਸੀਕ ਜੁਲਹਾ ਬੂਝਹੁ ਮੋਰ ਗਿਆਨਾ ॥ 
ਤੁਮ ਤਉਂ ਜਾਚੇ ਭੂਪਤਿ ਰਾਜੇ ਹਰਿ ਸਉ ਮੋਰ ਧਿਆਨਾ ॥ 
(ਆਸ਼ਾ ਕਬਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 982) 
(3) ਓਡੀ ਮਤਿ ਮੇਰੀ ਜਾਝਿ ਜੁਲਾਹਾ ॥ 
ਹਰਿ ਕਾ ਨਾਮੁ ਲਰਿਓ ਮੈ ਲਾਹਾ ॥ /ਗੂਜਨੀ ਥਬੀਰ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 524) 


ਜਿਸ ਘਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਹੋਈ, ਉਹ ਨਿਰਸੰਦੇਹ 
ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਘਰ ਸੀ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਵਾਲੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਜੀ ਬਿਨਾਂ 
ਸ਼ੱਕ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਸਨ । ਜਦੋ' ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੀ ਦੀਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਉਹ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੇ 
ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਲੱਗ ਗਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਸਿਮਰਨ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ 
ਸਖ਼ਤ ਇਤਰਾਜ਼ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅੱਲ੍ਹਾ ਜਾਂ 
ਖ਼ੁਦਾ ਕਹਿ ਕੇ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, “ਰਾਮ” ਕਹਿ ਕੇ ਨਹੀਂ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਇਤਰਾਜ਼ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ 
ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਹਮਾਰੇ ਕੁਲ ਕਉਨੇ ਰਾਮੁ ਕਹਿਓ ॥ 
ਜਬ ਥੀ ਮਾਲਾ ਲਈ ਨਿਪੂਤੇ ਤਬ ਤੇ ਸੁਖੁ ਨ ਭਇਓ ॥ 
/ਬਲਾਵਲ ਕਬੀਰ ਜਾ, ਪੰਨਾਂ 856) 


ਜਦੋ ਅਸੀਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਇਤਰਾਜ਼ ਨੂੰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਚਿੱਟੇ ਦਿਨ ਵਾਂਗ ਸਾਫ਼ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਅਤੇ ਪਾਲਣ-ਪੋਸਣ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਜੁਲਾਹਿਆਂ ਦੇ ਘਰ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਇਆ। ਜੇਕਰ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਕਥਾਂ ਵਿਚ ਥੋੜ੍ਹੀ-ਬਹੁਤ 
ਵੀ ਸੱਚਾਈ ਹੁੰਦੀ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋ ਜਨਮੇ 
ਤਾਂ ਇਸ ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰ ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਣਾ ਸੀ। ਜਦੇ' 
ਜੁਲਾਹਾ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੇ ਨਵ-ਜੰਮੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਲਿਆਏ ਹੋਣਗੇ 
ਤਾਂ ਆਲੇ-ਦੁਆਲੇ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਅਤੇ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਛੁਪੀ ਨਹੀਂ ਰਹੀ 
ਹੋਵੇਗੀ। ਗੋਦ ਲਏ ਬੱਚੇ ਨੂੰ ਜਾਂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਆਂਦੇ ਹੋਏ ਨਵ-ਜਨਮੇ ਬੱਚੇ ਨੂੰ 
ਉਸ ਦੀ ਸੋਝੀ ਆਉਣ 'ਤੇ ਆਂਢੀ-ਗੁਆਂਢੀ ਜਾਂ ਰਿਸ਼ਤੇਦਾਰ ਆਨੀ-ਬਹਾਨੀ ਇਹ 
ਸਚਾਈ ਦੱਸ ਹੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਜੇਕਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਰਤੀ ਭਰ ਵੀ ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਉਹ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਨ ਤਾਂ ਉਹ 
ਜਾਤ-ਪਾਤ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਨ ਲਈ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਥੋਧਨ ਨਾ ਕਰਦੇ : 
ਜੌ ਡੂੰ ਭ੍ਰਾਹਮਣੁ ਫ੍ਹਮਣੀ ਜਇਆ॥ 
ਤਉ ਆਨ ਬਾਟ ਥਾਹੇ ਨਹੀ ਆਇਆ॥ __।ਗਉਂਡਾਂ ਕਬਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 924) 
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ਜੇਕਰ ਵਿਧਵਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਦੀ ਕੁੱਖੋਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮੰਨ ਵੀ 
ਲਈਏ ਤਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉੱਠਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਔਰਤ ਵਿਧਵਾ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਬੱਚੇ ਦੀ ਮਾਂ ਕਿਵੇਂ ਬਣੀ ? ਤੇ ਉਸ ਥੱਚੋ ਦਾ ਪਿਤਾ ਕੌਣ ਸੀ ਤੇ ਕਿਸ 
ਜਾਤ ਦਾ ਸੀ ? ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਤਸੱਲੀਬਖ਼ਸ਼ ਉੱਤਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਇਹ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਕਥਾ ਬੇਬੁਨਿਆਦ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਅਨੈਤਿਕ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ 
ਧਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ ਦੇ ਵੀ ਵਿਰੁੱਧ ਹੈ। ਇਸ ਕਥਾ ਰਾਹੀਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਜਾਤ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਕਰਨ ਦੀ ਅਸਫਲ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। 

ਪ੍ਰੋ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ 
ਆਧਾਰ `ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਇਹ ਖ਼ਿਆਲ ਉੱਕਾ ਹੀ ਗ਼ਲਤ ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਨ। ਬਾਥਾ 
ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਵੇਖੋ, ਗਹੁ ਨਾਲ 
ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਵੇਖੋ। ਇਕ ਗੱਲ ਸਾਫ਼ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਿਸ ਰਹੀ ਹੈ । ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਹਰ ਥਾਂ 'ਮੁਸਲਮਾਨੀ' 
ਲਫ਼ਜ਼ ਵਰਤਦੇ ਹਨ।”: ਅੱਗੇ ਚੱਲ ਕੇ ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਲਫ਼ਜ਼ 'ਹੇਂਦਕੇ' ਹਨ। ਸਿਰਫ਼ ਉਥੇ ਹੀ 'ਮੁਸਲਮਾਨੀ' ਲਫ਼ਜ਼ ਮਿਲਣਗੇ, 
ਜਿਥੇ ਕਿਸੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨਾਲ ਬਹਿਸ ਹੈ।''' ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਤਰਕ ਮੰਨਣਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਦੇ ਸਮੇ' ਹਿੰਦੂ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ 
ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਵਿਤਕਰੇ ਤੋਂ 
ਖੁੱਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਗੀਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 
ਪ੍ਰਭੂ, ਪ੍ਭਿ, ਪ੍ਰੀਤਮ, ਪਿਰਹਿ, ਬੇਅੰਤ, ਅਪਾਰ ਅਤੇ ਅਗੰਮ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਤਰਕ ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਸੋਪਾਦਨ ਕਰਦੇ ਸਮੇ' ਸਿਰਲੇਖ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਲ 'ਸ਼ੇਖ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਲਈ ਨਹੀਂ ਵਰਤਿਆ। 
'ਸ਼ੇਖ' ਸ਼ਬਦ ਖ਼ੁਦ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਆਪਣੇ ਨਾਂਅ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਦੇ ਹਨ, ਇਸੇ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਹ ਸਿਰਲੇਖ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਸੱਚਾਈ 
ਹੈ ਕਿ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਬਾਣੀ ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਵਿਚ ਹੀ ਦਰਜ ਕੀਤਾ 
ਰੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਵੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵਾਂਗ ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ 
ਹੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਪ੍ਰੋ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦਲੀਲ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹੇ 
ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸ਼ੂਦਰ ਨਹੀਂ ਆਖ ਸਕਦੇ ਸੀ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਥੀਰ ਜੀ ਹਿੰਦੂ ਜੁਲਾਹੇ 
ਸਨ। ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਅਰਬ ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਆਇਆ ਹੋਇਆ ਧਰਮ ਹੈ। ਹਿੰਦਸਤਾਨ 


13. ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਬਾਣ? ਸਟਾਕ, ਭਾਗ 4, ਪੰਨਾ 13. 
14. ਉੰਗਾੰ ਪੰਨਾ 14. 
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ਦੇ ਹਿੰਦੂ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਇਸ ਧਰਮ ਨੂੰ ਜਦੋ ਅਪਨਾਇਆ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ ਜਾਤਾਂ 
ਅਤੇ ਗੋਤਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਛੱਡ ਸਕੇ। ਹੁਣ ਵੀ ਪੰਜਾਬੀ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ ਉਹੀ ਗੋਤਾਂ 
ਅਤੇ ਜਾਤਾਂ ਹਨ, ਜਿਹੜੀਆਂ ਪੰਜਾਬੀ ਸਿੱਖਾਂ ਜਾਂ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਹਨ। ਜਨਮ ਤੋਂ 
ਗੋਤ ਜਾਂ ਜਾਤ ਮੰਨਣ ਦੇ ਕਰੜੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਮਰ ਭਰ ਉਸੇ ਜਾਤ ਜਾਂ 
ਗੇੜ ਨਾਲ ਜੋੜੀ ਰੱਖਿਆ ਹੈ, ਭਾਵੇਂ ਉਸ ਦੀ ਆਰਥਿਕ , ਸਮਾਜਿਕ, ਪ੍ਰਾਂਤਿਕ ਅਤੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸਥਿਤੀ ਵਿਚ ਕਿੰਨਾ ਵੀ ਪਰਿਵਰਤਨ ਕਿਉਂ ਨਾ ਆ ਜਾਵੇ। ਇਹ ਗੋਤ 
ਜਾਂ ਜਾਤ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਪਰਛਾਵੇ' ਵਾਂਗ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਜਾਤ- 
ਪਾਤ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਵਾਸਤੇ ਹਿੰਦੂ ਜੁਲਾਹਾ ਜਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹਾ 
ਜਾਂ ਹੁਣ ਸਿੱਖ ਜੁਲਾਹਾ ਇੱਕੋ ਹੀ ਗੱਲ ਹੈ। ਜਾਤ-ਪਾਤ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ ਗੋਤ ਜਾਂ ਜਾਤ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਯੋਗਤਾਵਾਂ ਨਾਲੋ ਵਧੇਰੇ 
ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਜਾਤ ਦੇ ਜੁਲਾਹੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਲਈ ਸ਼ੂਦਰ ਹੀ ਸਨ, ਭਾਵੇਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੀ ਕਿਉਂ ਨਾ ਹੋਣ । 

ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਮੁਸਲਮਾਨ ਅਤੇ 
ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਕੇ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣ ਦੀ ਗੱਲ ਲਿਖਦੇ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਮਿਲਦੇ ਹਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਹਿਚਕਚਾਹਟ ਨਹੀਂ 
ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜੁਲਾਹਾ ਪਰਿਵਾਰ 
ਵਿਚ ਹੋਇਆ। “ਕਬੀਰ” ਸ਼ਬਦ ਅਰਥੀ ਜ਼ਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ 
ਹਨ-ਵੱਡਾ ਜਾਂ ਬਜ਼ੁਰਗ। ਇਹ ਨਾਂਅ 'ਕਬੀਰ' ਬਿਨਾਂ ਸ਼ੱਕ ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਨਾਂਅ ਹੈ। 
ਇਹ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਪਵੇਗਾ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ ਬੱਚਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਰੱਖਦੇ ਸਮੇ' ਨਾਂਅ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਰਮ ਮੁਤਾਬਕ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿੱਖਾਂ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਬੱਚਿਆਂ 
ਦੇ ਨਾਂਅ ਆਪਣੇ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਮੁਤਾਬਕ ਹੀ ਰੱਖੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਅਪਵਾਦ 
ਵਾਲਾ ਨਾਂਅ ਇਸ ਤੱਥ ਨੂੰ ਝੁਠਲਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। 

ਹੁਣ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਇਹ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਧਰਮ- 
ਪਰਿਵਰਤਨ ਦੀ ਕੋਈ ਲੋੜ ਸੀ ? ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤਾਂ ਹਿੰਦੂ-ਤੁਰਕ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਮੰਨਦੇ ਹੀ ਨਹੀਂ। ਦੋਹਾਂ ਦੀਆਂ ਵਿਹਾਰਕ ਊਣਤਾਈਆਂ ਤੇ ਟੀਕਾ- 
ਟਿੱਪਣੀ ਕਰਦਿਆਂ ਵੀ ਉਹ ਢਿੱਲ ਨਗੈਂ ਕਰਦੇ । ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ 
ਹਲ : 

(1) ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਥਾ ਸਾਹਿਭੁ ਏਥ ॥ 

ਕਹ ਕਰੈ ਮੁਲਾਂ ਕਹ ਕਰੈ ਸੇਖ ॥ /ਡੌਰਊਂ ਕਬ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 77557 


(2) ਹਮਰਾ ਭਗਰਾਂ ਰਹਾਂ ਨ ਕੋਊ ॥ ਪੰਡਿਤ ਮੁਲਾਂ ਛਾਡੇ ਦੋਊ ॥੧॥੪ਹਾਉ॥ 
ਝੁਨਿ ਭੁਨਿ ਆਪ ਆਪੁ ਪਹਿਰਾਵਉ ॥ ਜਹ ਨਹੀ ਆਪੁ ਤਹਾ ਹੋਇ ਗਾਵਉ ॥੨॥ 

ਪੰਡਿਤ ਮੁਲਾਂ ਜੋ ਲਿਖਿ ਦੀਆ॥ ਡਾਡਿ ਚਲੇ ਰਮ ਕਛੂ ਨ ਲੀਆ ॥੩॥ 
/ਡੌਰਊ ਕਬੀਰ ਸਨ. ਪੰਨੇ /758- 5੭) 
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(3) ਅਲਹੁ ਏਕੁ ਮਸੀਤਿ ਬਸਤੁ ਹੈ ਅਥਰੁ ਮੁਲਖ ਕਿਸੁ ਕੇਰਾਂ ॥ 
ਹਿੰਦੂ ਮੂਰਤਿ ਨਾਮ ਨਿਵਾਸੀ ਦੁਹੁ ਮਹਿ ਭਤੁ ਨ ਹੇਰਾ ॥੧॥ 
ਅਲਹ ਰਾਮ ਜੀਵਉ ਤੇਰੇ ਨਾਈ ॥ ਤੂ ਕਰਿ ਮਿਹਰਾਮਤਿ ਸਾਈ ॥੧॥ਰਹਾਉ। 
/ਪਰੰਡਾਨੀ ਕਬਰ ਜ, ਪੰਨਾ 1349) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 'ਅਲਹ ਰਾਮ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਇੱਕੋ ਸਮੇ, ਇੱਕੋ ਬਾਂ ਅਤੇ 
ਇਕੱਠੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਨ ਵਾਲੋ ਫ਼ਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਜਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਹੋਣ ਨਾਲ 
ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਅਤੇ ਮਜ਼ਹਥ ਦੇ 
ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਤੋਂ' ਬਹੁਤ ਉਪਰ ਉੱਠ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਥਾਣੀ 
ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਦਾ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲੀ ਮਾਨਵਵਾਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਇਉਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ 
ਹਨ : 


ਨਾ ਹਮ ਹਿੰਦੂ ਨ ਮੁਸਲਮਾਨ ॥ ਅਲਹ ਰਾਮ ਕੇ ਪਿੰਡੁ ਪਰਾਨ ॥ 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਇਹੁ ਕੀਆ ਵਖਾਨਾ॥ ਗੁਰ ਪੀਰ ਮਿਲਿ ਖੁਦਿ ਖਸਮੁ ਪਛਾਨਾ ॥ 
'ਡਰਊਂ ਮਹਲਾ ੫. ਪੰਨਾ 17367 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਫੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੱਥ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਕੋਈ 
ਜਾਤ-ਪਾਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਜਿਵੇ' ਘਿਉ ਨੂੰ ਭਾਵੇ' ਕਿਸੇ ਵੀ ਭਾਂਡੇ ਵਿਚ ਪਾ ਦਿਉ, 
ਉਹ ਘਿਉ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਰੱਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵੇਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਜਾਤ ਵਾਲਾ 
ਜਾਂ ਧਰਮ ਵਾਲਾ ਕਰੇ, ਉਹ ਰੱਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ - 
ਘਿਅ ਭਾਂਡਾ ਨ ਵੀਚਾਰੀਐ ਭਗਤਾ ਜਾਤਿ ਸਨਾਤਿ ਨ ਕਾਈ । 
ਚਰਣ ਕਵਲ ਸਤਿਗੁਰ ਸਰਣਾਈ ।'“ (ਵਾਰ 25, ਪਉ 5/ 
ਇਥੇ ਇਹ ਲਿਖਣਾ ਵੀ ਬਹੁਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ 
ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਆਪਣੀ ਜਾਤ ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ 
ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ `ਤੇ ਪੁੱਜੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਨੂੰ ਹਰ ਕੋਈ 
ਆਪਣਾ ਦੱਸਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ 
ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ ਬਰਾਬਰ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਹੀ 
ਗੱਲ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 'ਤੇ ਢੁੱਕਦੀ ਹੈ। ਹਿੰਦੂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਸਾਬਤ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਵਿਚ ਲੱਗੇ ਰਹੇ ਹਨ । 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ। ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਦਿਲਚਸਪ ਕਥਾ ਹੈ ਕਿ 
ਧਹਿਲਾਂ-ਪਹਿਲ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਖੋਤੀ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 


1. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲਨ, ਪੰਨਾ 269. 
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ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਚੇਲੇ ਥਣਾਉਣ ਤੋ' ਭਿਜਕਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ 
ਦਿਲਚਸਪ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਲੰਮੇ ਪੈ ਕੇ ਅਰਥਾਤ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਸਤਾ ਰੋਕ ਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲੈਣ ਵਿਚ ਸਵਲਤਾ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਬੈਧਨ ਵਾਲੀ 
ਦੀਵਾਰ ਤੋੜ ਦਿੱਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਨੀਵੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਦੇ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰੇ ਵਿਅਕਤੀ ਆ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ। ਧਾਰਮਿਕ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਗਾਂਤੀ ਵੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਦਾ ਮੁੱਢ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਬਨ੍ਹਿਆ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਇਸ ਰਸ-ਦਾਇਕ ਘਟਨਾ ਨੂੰ ਜਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਉਂ ਬਿਆਨਿਆ ਹੈ : 

ਰੋਇ ਬਿਰਥਕੁ ਬਨਾਰਸੀ ਰਹਿੰਦਾ ਰਾਮਾਨੰਦ ਗੁਸਾਈਂ। 

ਅੰਮਿ੍‌ਤੁ ਵੇਲੇ ਉਠਿ ਕੈ ਜਾਂਦਾ ਰੀਗਾ ਨ੍ ਰਾਵਣ ਤਾਈਂ। 

ਅਥੀ ਹੀ ਦੇ ਜਾਇ ਕੈ ਲੋਮਾ ਪਿਆ ਕਥੀਰ ਤਿਥਾਈਂ। 

ਪੈਰੀ ਟੁੰਥ ਉਨਾਇਆ 'ਥੋਲਹੁ ਰਾਮ” ਸਿਖ ਸਮਝਾਈ। 

ਜਿਉ ਲੋਹਾ ਪਾਰਸ ਛੁਹੇ ਚੈਦਨ ਵਾਸੁ ਨਿੰਮ ਮਹਕਾਈ। 

ਪਸੂ ਪਰੇਤਹੁ ਦੇਵ ਕਰਿ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀ ਵਡਿਆਈ । 

ਅਚਰਜ ਨੋ ਅਚਰਜ ਮਿਲੈ ਵਿਸਮਾਦੈ ਵਿਸਮਾਦ ਮਿਲਾਈ। 

ਭਰਣਾ ਭਰਦਾ ਨਿਭਰਹੁ ਗੁਰਮੁਖਿ ਬਾਣੀ ਅਘੜ ਘੜਾਈ। 

ਰਾਮ ਕਬੀਰੈ ਭੇਦੂ ਨ ਭਾਈ ॥“ (ਵਾਰ 16, ਪਉੜੀ /5) 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਾਦੀ ਲੋਈ ਜੀ ਨਾਮਕ ਇਸਤਰੀ ਨਾਲ ਹੋਈ ਅਤੇ 
ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਕਮਾਲ ਅਤੇ ਇਕ ਧੀ ਕਮਾਲੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਜਨਮ ਲਿਆ । ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਚਾਰ ਬੱਚੇ ਹੋਏ ਦੱਸੇ ਹਨ। 
ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਦੋ ਹੀ ਬੱਚੇ ਪੁੱਤਰ ਕਮਾਲ ਅਤੇ ਧੀ ਕਮਾਲੀ ਹੋਏ ਦੱਸੇ 
ਹਨ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਾਵੇਂ ਚਾਰ ਬੱਚੇ ਜਨਮੇ ਦੱਸੇ ਹਨ, ਪਰ 
ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਤ ਦੇ ਬੱਚੇ ਕਮਾਲ ਅਤੇ ਕਮਾਲੀ ਹੀ 
ਰਹੇ, ਬਾਕੀ ਦੋਵੇਂ ਮਰ ਗਏ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਬੇਟੀ ਜਨਮੀ ਏਕ ਨਿਹਾਲੀ॥ ਦੂਜੀ ਬੇਟੀ ਭਈ ਕਮਾਲੀ ॥ 
ਬੇਟਾ ਹੂਆ ਏਕੁ ਨਿਹਾਲ ॥ ਦੂਜਾ ਥੇਟਾ ਭਯੋ ਕਮਾਲ ॥” 
(2) ਬੋਟੀ ਬੇਟਾ ਮਰ ਗਏ ਨਿਹਾਲੀ ਔਰ ਨਿਹਾਲੁ ॥ 
ਦੋਇ ਰਹੇ ਤਬ ਜੀਵਤੇ ਕਮਾਲੀ ਨਾਮੁ ਕਮਾਲੂ ॥" /629.ਓ7 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਵੀ 


16. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਅਆਨ ਰਤਨਾਵਲਨ, ਪੰਨਾ ੧੦09. 
17 ਤਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਕਬੀਰ ਭਗਤਿ ਕੀ`, ਪੰਨਾ 257. 
18. ਉੰਗਾੰ। 
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ਸਾਹਮਣਾ ਕਰਨਾ ਪਿਆ। ਆਪ ਜੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੇ ਭੇਖ ਅਤੇ ਹਰ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮਾਜਿਕ, ਧਾਰਮਿਕ ਅਤੇ ਆਰਥਿਕ ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਸਨ। ਇਹ 
ਗੱਲਾਂ ਉਸ ਸਮੇ' ਦੇ ਕਾਜ਼ੀਆਂ, ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਅਤੇ ਹਾਕਮਾਂ ਨੂੰ ਚੰਗੀਆਂ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦੀਆਂ 
ਸਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ, ਚੌਧਰ ਅਤੇ ਲੁੱਟ-ਖਸੁੱਟ 'ਤੇ ਚੋਟ 
ਮਾਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹਿੱਤਾਂ ਲਈ ਬਣਾਏ ਹੋਏ ਪ੍ਰਬੰਧ ਨੂੰ ਵੰਗਾਰਨ 
ਵਾਲਾ ਵਿਅਕਤੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਚੰਗਾ ਲੱਗ ਸਕਦਾ ਸੀ ? ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਮਾਤਾ 
ਜੀ ਹੀ ਗਿਲਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋ' ਦਾ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਫੜਿਆ 
ਹੈ, ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਘਰ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੁਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਰਾਮ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਦੋ ਪਾਸਿਉਂ ਵਿਰੋਧ 
ਹੋ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕਰ ਰਹੇ ਸਲ ਕਿ ਸ਼ੂਦਰ ਰਾਮ ਦਾ ਨਾਮ 
ਜਪ ਰਿਹਾਂ ਹੈ। ਕਾਜ਼ੀ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵਿਰੋਧ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਘਰ 
ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ ਵਿਅਕਤੀ “ਰਾਮ ਰਾਮ' ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਰੋਧ ਦਾ ਅਸਰ 
ਘਰ-ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਸੁਖ-ਸ਼ਾਂਤੀ 'ਤੇ ਪੈਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਅਸਰ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਛੱਲੋਂ' 
ਕੀਤੇ ਇਤਰਾਜ਼ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ : 
ਨਿਤ ਉਠਿ ਕੋਰੀ ਗਾਗਰਿ ਆਨੈ ਲੀਪਤ ਜੀਉ ਗਇਓ ॥ 
ਤਾਨਾ ਬਾਨਾ ਕਡੂ ਨ ਸੂਝੈ ਹਰਿ ਹਰਿ ਰਸਿ ਲਪਟਿਓਂ ॥੧॥ 
ਹਮਾਰੇ ਕੁਲ ਕਉਨੇ ਰਾਮੁ ਕਹਿਓ ॥ 
ਜਥ ਕੀ ਮਾਲਾ ਲਈ ਨਿਪੂਤੇ ਤਬ ਤੇ ਸੁਖੁ ਨ ਭਇਓ ॥੧॥ਰਹਾਉ। 
ਸੁਨਹੁ ਜਿਨਾਨੀ ਸੁਨਹੁ ਦਿਰਾਨੀ ਅਚਰਜੁ ਏਕੁ ਭਇਓ ॥ 
ਸਾਤ ਸੂਤ ਇਨਿ ਮਡੀਂਏ ਖੋਏ ਇਹੁ ਮੁਡੀਆ ਕਿਉ ਨ ਮੁਇਓ ॥੨॥ 
/ਝਲਾਵਲੁ ਕਸਰ ਜਾ, ਪੰਨਾ 856) 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੇ ਕਹਿਣ ਮੁਤਾਬਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੁੱਲ ਵਿਚ “ਰਾਮ” 
ਦਾ ਨਾਮ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਲੈਂਦਾ ਅਤੇ ਜਦੋਂ' ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਨੇ ਮਾਲਾ ਫੜ ਕੇ ਰਾਮ- 
ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ, ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਬੁਣਨ-ਤਣਨ ਦਾ ਕੈਮ ਨਹੀਂ 
ਸੁੱਝਦਾ ਅਤੇ ਉਦੋਂ' ਤੋਂ ਹੀ ਘਰ ਵਿਚ ਸੁਖ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੀ ਥਾਂ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਣ 
ਕਰਕੇ, ਸਾਧੂ-ਸੈਤਾਂ ਦੀ ਘਰ ਵਿਚ ਜ਼ਿਆਦਾ ਆਵਾਜਾਈ ਕਰਕੇ, ਘਰ ਵਿਚ ਗ਼ਗੋਥੀ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣੇ ਪਿਤਰੀ ਕਿੱਤੇ ਜੁਲਾਹੇ ਦੇ ਕੌਮ 
ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਨਾ ਦੇਣ ਕਰਕੇ ਘਰ ਵਿਚ ਮਾਤਾ ਜੀ ਅਤੇ ਪਤਨੀ ਲੋਈ ਜੀ ਬਹੁਤ 
ਦੁਖੀ ਸਨ। ਇਸ ਘਰੇਲੂ ਕਲੇਸ਼ ਨੂੰ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵਿਸਥਾਰ ਵਿਚ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਘਰ ਦੀ ਗ਼ਰੀਬੀ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਸਤਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਛਕਾ ਦੇਣ 
ਦੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਤਨੀ ਲੋਈ ਜੀ ਦੀ 
ਜ਼ਬਾਨੀ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਿੱਚਿਆ ਹੈ। ਲੋਈ ਜੀ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ : 
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ਸਨ ਸਸੂ ਤੁਝ ਬਾਤਿ ਸੁਨਾਵੇ'॥ ਨਿਸ ਦਿਨਿ ਪੀਸੌ' ਪੀਸ ਪਕਾਵੋਂ ॥ 

ਔਰੁ ਜਿ ਉਸ ਥੇ ਆਵਹਿ ਕੇਈ॥ ਤਿਨ ਕੌ ਬਾਟਿ ਸਭੋ ਕੁਛੁ ਦੇਈ ॥ 
ਦੋਹਰਾ॥ ਪੀਠਾ ਪੱਕਾ ਖਾਂਹਿ ਉਹੁ ਮੈਂ ਭੁਥੀ ਰਹਿ ਜਾਉ ॥ 

ਇਕੁ ਟੂਕ ਮੁਝੈ ਨ ਊਬਰੇ ਮੈ' ਪਾਛੇ ਕਿਆ ਖਾਉ ॥” /645.ਓ./ 


ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਹਰੀ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਨਾ ਦੇ ਕੇ ਪਦਾਰਥਕ 
ਵਸਤਾਂ ਘਰ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪੁੱਤਰ ਕਮਾਲ ਦੇ 
ਇਸ ਵਿਹਾਰ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੋਸ਼ ਡੁੱਬ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ 
ਜੋ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਮਾਇਆ ਪ੍ਰਤੀ ਮਹਾਂ-ਤਿਆਗ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਸਲੋਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ : 
ਬੂਡਾ ਬੈਸ ਕਬੀਰ ਗਾ ਉਪਜਿਓ ਪੂਤੁ ਕਮਾਲ ॥ 
ਹਰਿ ਕਾ ਸਿਮਰਨੁ ਛਾਡਿ ਕੈ ਘਰ ਲੇ ਆਯਾ ਮਾਲੁ ॥੧੧੫॥ 
/ਸਲੰਨ ਕਲਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ /370) 
ਕਾਜ਼ੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਸਿਕੰਦਰ ਲੋਧੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ 
ਗ੍ਰਿਫਤਾਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਦਿੱਤੇ, ਪਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ 
ਦੀ ਈਨ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀ ਅਤੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਨਹੀਂ ਤਿਆਗਿਆ। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੱਲੋਂ ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਇਕ ਹਾਥੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲ ਛੱਡਿਆ ਗਿਆ, ਪਰ ਹਾਥੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ 
ਕਿਹਾ। ਹਾਥੀ ਨੇ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 
ਰਿਹਾਅ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਫੁਜਾ ਬਾਂਧਿ ਭਿਲਾ ਕਰਿ ਡਾਰਿਓ ॥ ਹਸਤੀ ਕ੍ਰੰਪਿ ਮੂੰਡ ਮਹਿ ਮਾਰਿਓ ॥ 
ਹਸਤਿ ਭਾਗਿ ਕੈ ਚੀਸਾ ਮਾਰੈ ॥ ਇਆ ਮੂਰਤਿ ਕੈ ਹਉ ਬਲਿਹਾਰੈ ॥੧॥ 
ਆਹਿ ਮੇਰੇ ਠਾਕੁਰ ਤੁਮਰਾ ਜੋਰੁ ॥ ਕਾਜੀ ਥਕਿਬੈ ਹਸਤੀ ਤੋਰੁ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
ਰੇ ਮਹਾਵਤ ਤੁਝ ਡਾਰਉ ਥਾਟਿ ॥ ਵਸਹਿ ਤੁਰਾਵਹੁ ਘਾਲਹੁ ਸਾਟਿ ੧ 
ਹਸਤਿ ਨ ਤੋਰੈ ਧਰੈ ਧਿਆਨੁ ॥ ਵਾ ਕੈ ਰਿਦੈ ਬਸੈ ਭਗਵਾਨੁ ॥੨॥ 
ਕਿਆ ਅਪਰਾਧੁ ਸੋਤ ਹੈ ਕੀਨਾ ॥ ਬਾਂਧਿ ਪੇਟ ਕੁੱਚਰ ਕਉ ਦੀਨਾ ॥ 
ਕੁਚਰੁ ਪੋਟ ਲੈ ਲੈ ਨਮਸਕਾਰੈ ॥ ਬੂਝੀ ਨਹੀ ਕਾਜੀ ਅੰਧਿਆਰੈ ॥੩॥ 
ਤੀਨਿ ਬਾਰ ਪਤੀਆ ਭਰਿ ਲੀਨਾ ॥ ਮਨ ਕਨੌਰੁ ਅਜਰੂ ਨ ਪਤੀਨਾ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਹਮਰਾ ਗੋਝਿੰਦੁ ॥ ਚਉਥੇ ਪਦ ਮਹਿ ਜਨ ਕੀ ਜਿੰਦੁ 1੪॥੧॥੪॥ 
/ਨੱਡ ਕੌਰ ਜੰ. ਪੱਨੋ #72-71/ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀਆਂ ਬਾਹਾਂ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੋਂਧਿਤ ਹਾਥੀ ਦੇ ਅੱਗੇ ਸੁੱਟ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਹਾਥੀ ਡਰ ਕੇ ਪਿੱਛੋ ਨੂੰ ਭੱਜਦਾ ਹੈ। ਕਾਜ਼ੀ ਮਹਾਵਤ ਨੂੰ ਧਮਕੀਆਂ 


19. ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨਆਂ. 'ਪਰਚੀ ਗਬੀਰ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨੇ 295-96. 
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ਦੇ ਕੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਹਾਥੀ ਨੂੰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਲ ਤੋਰਨ ਲਈ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਹਾਥੀ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨੂਰ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਚਿਹਰੇ ਨੂੰ ਤੱਕ ਕੇ ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਕਾਜ਼ੀ ਅਗਿਆਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਦਾ ਕਲੋਰ ਹੈ। ਮਹਾਵਤ ਅਤੇ ਹਾਥੀ ਦੋਵੇ' ਹੀ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਉਹ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਸਮਝ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮਨ ਦੀ ਕੱਟੜਤਾ, ਮਨ ਦੀ 
ਕਨੋਰਤਾ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦੇ ਵੱਸ ਪਿਆ ਕਾਜ਼ੀ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਿਸ ਰਹੇ 
ਸੱਚ ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦਾ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 'ਤੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ। 
ਆਖ਼ਰੀ ਸਮਾਂ ਨਜ਼ਦੀਕ ਆਉਂਦਾ ਜਾਣ ਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਜਾਣ-ਬੁੱਝ 

ਕੇ ਕਾਸ਼ੀ ਛੱਡ ਕੇ ਮਗਹਰ ਆ ਵੱਸੇ। ਆਪ ਜੀ ਅਮਲੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਚੱਲਤ 
ਅਤੇ ਰਵਾਇਤੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਕਾਸ਼ੀ ਭਾਵ ਬਨਾਰਸ 
ਵਿਚ ਮਰਿਆਂ ਮੁਕਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਜਦੋ' ਕਿ ਮਗਹਰ ਵਿਚ ਮਰਿਆਂ ਬੈਦਾ ਨਰਕ 
ਨੂੰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਬਿਆਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਆਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਜਿਉ ਜਲ ਛੋਡਿ ਥਾਹਰਿ ਭਇਓ ਮੀਨਾ ॥ ਪੂਰਬ ਜਨਮ ਹਉ ਤਪ ਕਾ ਹੀਨਾ ॥੧॥ 

ਅਥ ਕਹੁ ਰਾਮ ਕਥਨ ਗਤਿ ਮੇਰੀ ॥ ਤਜੀ ਲੇ ਬਨਾਰਸ ਮਤਿ ਭਈ ਥੋਰੀ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 

ਸਗਲ ਜਨਮੁ ਸਿਚ ਪੁਰੀ ਗਵਾਇਆ ॥ ਮਰਤੀ ਬਾਰ ਮਗਹਰਿ ਉਠਿ ਆਇਆ ॥੨॥ 

ਬਹੁਯੁ ਥਰਸ ਤਪੁ ਕੀਆ ਕਾਸੀ ॥ ਮਰਨੁ ਭਇਆ ਮਗਹਰ ਕੀ ਬਾਸੀ ॥੩੧ 

ਕਾਸੀ ਮਗਹਰ ਸਮ ਥੀਚਾਰੀ ॥ ਓਡੀ ਭਗਤਿ ਕੈਸੇ ਉਤਰਸਿ ਪਾਰੀ ॥੪॥ 


ਕਹੁ ਗੁਰ ਗਜ ਸਿਵ ਸਭੁ ਕੋ ਜਾਨੈ ॥ ਮੁਆ ਥਬੀਰੁ ਰਮਤ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮੈ ੫॥੧੫॥ 
/ਗਾਉਤਾੀ ਕਬੀਨ ;7. ਪੰਜਾ 326) 


੨ << 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਅਵਸਥਾ ਦਾਂ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਅਤੇ ਗੁਰ-ਭਾਈ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਹਰਿ ਕੇ ਨਾਮ ਕਬੀਰ ਉਜਾਗਰ ॥ 
ਜਨਮ ਜਨਮ ਕੇ ਕਾਟੇ ਕਾਗਰ ॥ (ਆਸਾ ਗਫਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4877 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਰਾਗ ਆਸਾ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪ੍ਰੀਤ ਸਦਕਾ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਬਣ ਗਏ : 
ਬੁਨਨਾ ਤਨਨਾ ਤਿਆਗਿ ਥੈ ਪ੍ਰੀਤਿ ਚਰਨ ਥਬੀਰਾ ॥ 
ਨੀਚ ਕੁਲਾ ਜੋਲਾਹਰਾ ਭਇਓ ਗੁਨੀਯ ਗਹੀਰਾ ॥ 
ਆਸ਼ਾ ॥# ੫. ਪੰਨਾ 4877 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ 
ਜੀ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੂਰੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਲੜ ਲੱਗ ਕੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ 
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ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ ਹਉਮੈ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਥਰ ਲਿਆ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਰੈਗ ਵਿਚ ਰੈਗੇ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਅਮਰ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਦੇਵਤੇ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਗੋ ਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਨਾਮਾ ਭੀਬਾ ਕਬੀਰੁ ਜਲਾਹਾ ਪੂਰੇ ਗੁਰ ਤੇ ਗਤਿ ਪਾਈ ॥ 
ਬ੍ਰਹਮ ਕੇ ਬੇਤੇ ਸਬਦੁ ਪਛਾਣਹਿ ਹਉਮੈ ਜਾਤਿ ਗਵਾਈ ॥ 
ਸਰਿ ਨਰ ਤਿਨ ਕੀ ਥਾਣੀ ਗਾਵਹਿ ਥੋਇ ਨ ਮੇਟੈ ਭਾਈ ॥ 
(ਨਿਗਰਾਨ # 2. ਪੰਨਾ 677 
ਫੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਸਵੱਈਆਂ ਵਿਚ ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਹ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਬੜੇ ਅਦਬ ਨਾਲ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਹਨ : 
(1) ਜਿ ਮਤਿ ਗਹੀ ਜੈਦੇਢਿ ਜਿ ਮਤਿ ਨਾਮੈ ਸੈਮਾਣੀ॥ 


ਜਿ ਮਤਿ ਬ੍ਰਿਲੋਢਨ ਚਿਖਿ ਭਗਤ ਕੈਥੀਰਹਿ ਜਾਣੀ ॥ 
(ਸਵਈਏ ਮਹਲ ਤਨੇਜੇ ਭ, ਡੱਟ ਸਾਲਪ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 394) 


(2) ਧ੍ਰ ਪ੍ਹਲਾਦ ਕਬੀਰ ਤਿਲੋਂਚਨ ਨਾਮੁ ਲੈਤ ਉਪਜੋ ਜੁ ਪ੍ਰਗਾਸੁ ॥ 
(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਚਉਥੇ ਕੰ. ਡਟ ਕਰਤ ।ਨੰ. ਪੰਨਾ 1406) 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਮਤਿ ਜਿਹੜੀ ਜੈਦੇਵ ਜੀ, ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਕੋਲ ਸੀ, ਉਹੀਓ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਜਾਣ ਲਈ ਸੀ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਗੁਣ ਗਾ ਕੇ ਅਤੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤ ਹੋ 
ਗਏ ਅਤੇ ਰੱਬੀ-ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪੀ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਨਾਲ ਮਾਲਾ-ਮਾਲ ਹੋ ਗਏ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਤਿੰਨ ਵਾਰਾਂ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ, ਤੇਈਵੀਂ ਅਤੇ 
ਪੱਚੀਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਸਾਂਝੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵੱਲੋਂ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਕਥਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹਨ : 

(1) ਭਗਤੁ ਕਥੀਕੁ ਵਖਾਣੀਐ ਬੇਦੀਖਾਨੇ ਤੇ ਉਠਿ ਜਾਈ।”” ।ਝਾਰ 12. ਉਤ? 15) 


(2) ਬੇਣੂ ਤਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਧੈਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ ! 
“ਭਗਤੁ ਕਬੀਰ ਵਖਾਣੀਐ ਜਨ ਰਥਿਦਾਸੁ ਬਿਦਰ ਗੁਰੁ ਭਾਏ ।”' 
(ਵਾਰ 23, ਪਉੜੀ 15) 


(3) ਭਗਕੁ ਕਬੀਰੁ ਜੁਲਾਹੜਾ ਨਾਮਾ ਛੀਂਥਾ ਹਰਿ ਗੁਣ ਗਾਈ ।-” 
(ਵਾਰ 25. ਪਤੀ 5) 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਭਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਹੀ 


20. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲੀ. ਪੰਨਾ 136. 
21. ਉੰਗਾੰ, ਪੰਨਾ 250. 
22. ਉਗੀ. ਪੰਨਾ 269. 
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ਸੁਲਤਾਨ ਅਤੇ ਕਾਜ਼ੀ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗ੍ਰਿਫ਼ਤਾਰੀ ਤੋਂ ਰਿਹਾਅ ਹੋ ਗਏ। ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ 
ਨੂੰ ਭਾ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤ ਵਜੋਂ ਮਹਿਮਾ ਹੋਈ । ਹਰੀ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾ ਗਾ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਪਰਚੀ ਬੜੀ ਵਿਸਥਾਰ 

ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਰਚੀ ਪੁਸਤਕ ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ ਦੇ ਪੰਨਾ 245 
ਤੋ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ ਪੰਨਾ 352 'ਤੇ ਸਮਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਇਕ ਸੌ ਅੱਠ 
ਪੰਨਿਆਂ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। “ਪਰਚੀ” ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਵਿਚ 
ਇਕ ਚੌਪਈ ਬੜੀ ਹੀ ਮਨਮੋਹਕ ਅਤੇ ਗਹਿਰ-ਰੰਭੀਰ ਹੈ। ਇਹ ਚੌਪਈ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਦੀ ਹੈ : 

ਚੋਪਈ॥ ਕਲਜੁਗ ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਗੁਸਾਂਈ॥ ਨੌ ਫਰੋਫ਼ਿ ਕੀ ਮੁਕਤਿ ਕਰਾਈ ॥ 

ਤੇਤੀਸੁ ਲੱਛਣ ਭਗਤ ਕੰਬੀਰ॥ ਹੂਈ ਚਾਰੋ ਮੁਕਤਿ ਜਗੀਰ ॥ 

ਨੌਧਾ ਭਗਤਿ ਕਬੀਰ ਕਮਾਈ॥ ਜੀਵਨ ਮੁਕਤਿ ਮਿਲਿ ਵਡਯਾਈ ॥ 

ਰਿਧਿ ਸਿਧਿ ਨਵ ਨਿਧਿ ਹਜੂਰਿ॥ ਪਾਛੈ ਲਾਗੀ ਬਾਂਛੈ ਧੂਰਿ॥” (624.ਅ/ 


ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਆਪ ਜੀ ਨਾਲ ਇਸ ਕਰਕੇ ਔਖੇ ਸਨ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਵਿਖਾਵੇ ਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਜਾਤ ਦੇ ਜੁਲਾਹੇ 
ਹੋ ਕੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਦੇ ਸਨ। ਮੁਸਲਮਾਨ ਇਸ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨਾਲ ਔਖੇ ਸਨ 
ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ-ਘਰ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਜਪਦੇ ਸਨ। ਅਸਲ 
ਕਾਰਨ ਇਕ ਹੋਰ ਵੀ ਸੀ, ਉਹ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ 
ਕਾਜ਼ੀ ਦੋਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਪਾਏ ਗਏ ਭਰਮਾਂ ਦੇ ਜਾਲ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਵਿਚ ਲੱਗੇ ਹੋਏ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਉੱਦਮ ਕਰਕੇ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਵੱਲੋਂ' ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ 
ਲੁੱਟ- ਖਸੁੱਟ 'ਤੇ ਰੋਕ ਲੱਗ ਰਹੀ ਸੀ। ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਦੀ ਸਥਾਪਤੀ ਅਤੇ ਚੌਧਰ ਨੂੰ 
ਸੱਟ ਵੱਜ ਰਹੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਅੱਗੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ, ਕਾਜ਼ੀਆਂ, ਯੋਗੀਆਂ ਅਤੇ ਸੰਨਿਆਸੀਆਂ ਦੀ ਕੋਈ 
ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਚੱਲਦੀ ਸੀ। ਆਮ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀਆਂ ਕਹੀਆਂ ਗੱਲਾਂ 
ਸਮਝ ਆਂ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। ਲੋਕ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਜੁੜ ਰਹੇ ਸਨ। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮੇਂ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਵੇ' ਧਿਰਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸਾਬਤ 
ਕਰਨ ਵਿਚ ਲੱਗੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਕਿ 
ਜਦੋਂ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਦੇਹ ਦੇਖਣ ਲਈ ਹਿੰਦੂ-ਮੁਸਲਮਾਨ ਨੇੜੇ ਆਏ ਤਾਂ ਦੇਹ ਉਥੇ 
ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮੇਂ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਇਉਂ 
ਬਿੱਚਿਆ ਹੈ : 
ਚੌਪਈ॥ ਦੂਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਕੌ ਆਗਯਾ ਆਈ॥ ਕਿਸੇ ਦਬਾਵਹੁ ਕਿਸੇ ਜਲਾਈ ॥ 
ਦੇਖਹੁ ਜਾਇ ਕਬੀਰੇ ਦੇਹੀ ॥ ਤੁਸਾਂ ਕਹੁ ਤਾੜਿ ਲਗਾਈ ਕੇਹੀ ॥ 


23. ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੈ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਾਆਂ. “ਪਰਚੀ ਗਬੀਰ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 245 
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ਡਣਤਾ ਕਬਰ ਜੀ- ਜੀਗਨ ਅਤੇ ਬਾਣ? 177 


ਨਿਕਟਿ ਆਇ ਕਰ ਦੇਖਹਿ ਏਹਿ॥ ਚਾਦਰ ਪਈ ਅਦਿਸ੍ਟਿ ਭਈ ਦੇਹਿ ॥ 
ਰਹਿ ਗਏ ਹਿੰਦੂ ਮੁਸਲਮਾਨ॥ ਦੋਊ ਦੀਨ ਭਏਂ ਹੈਰਾਨ ॥ 
ਦੋਹਰਾ॥ ਗਯਾ ਕਬੀਰੁ ਬੈਕੁੰਠ ਕੌ ਮਿਟਿਆ ਆਵਾਗੌਨੁ ॥ 
ਸੱਚ ਖੰਡ ਜੈ ਜੈ ਭਈ ਮਾਤ ਲੋਕ ਹੈਰਾਨੁ ॥“ ।668.ਓ/ 
ਹਿੰਦੂਆਂ ਅਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ 
ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਿਆ ਅਤੇ ਦੋਵੇ' ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਕਰਨ ਲੱਗੇ। 
ਜਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਕਹਨੈ ਲਾਰੀ ਧੰਨ ਕੰਬੀਰੁ॥ ਅੰਤ ਨ ਪਾਯਾ ਗੁਣੀ ਗਹੀਰ ॥ 
ਕ੍ਰਿਸਨ ਕਥੀਰ ਕਹਿ ਸਭ ਕੋ ਗਾਵੈ ॥ ਹਿੰਦੂ ਮੁਸਲਮਾਨੁ ਧਿਆਵੈ ॥”” 
/665.ਓ./ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੰਨ 1495 ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ 
97 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਬਤੀਤ ਕੀਤੀ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ, ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਪੱਖੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । “ਰਾਮ 
ਕਥੀਰੈ ਭੇਦ ਨ ਭਾਈ” ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਐਲਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਇਕਮਿਕਤਾ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਸ਼ੂਦਰ-ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਹੀਣ-ਭਾਵਨਾ 
ਆਪ ਜੀ ਵਿਚ ਲੇਸ-ਮਾਤਰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : “ਬਲਿਹਾਰੀ ਇਸ 
ਜਾਤ ਕਉ ਜਿਹ ਜਪਿਓ ਸਿਰਜਨਹਾਰੁ॥” (ਪੰਨਾ 1368), “ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਦੁਹਹੂੰ 
ਮਹਿ ਏਕੈ” ਅਤੇ “ਅਵਲ ਅਲਹ ਨੂਰ ਉਪਾਇਆ ਕੁਦਰਤਿ ਕੋ ਸਭ ਬੰਦੇ” ਕਹਿ 
ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨਾ ਤਾਂ ਮਜ਼ਹਥ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਜਾਤ ਕਰਕੇ ਇਨਸਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਵੰਡੀਆਂ ਪਾਉਣ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇਨਸਾਨੀਅਤ, ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ 
ਤਾਤਰੀ-ਭਾਵ ਦੇ ਅਲੰਬਰਦਾਰ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬੌਧਿਕ ਪੱਖੋਂ' ਵੀ 
ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਗਿਆਨ ਦੇ ਅਥਾਹ ਸਮੁੰਦਰ ਹਨ। ਵੇਦਾਂ-ਕਤੇਬਾਂ, 
ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ-ਸਿਮਰਤੀਆਂ, ਹਦੀਸਾਂ-ਪੁਰਾਣਾਂ ਆਦਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਤੱਤ ਆਪ ਭਲੀ- 
ਭਾਂਤ ਜਾਣਦੇ ਹਨ। ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਵੀ ਮਾਲਕ ਹਨ। “ਹਮ ਕਤ ਲੋਹੂ 
ਤੁਮ ਕਤ ਦੂਧ”, “ਸੂੰਨਤਿ ਕੀਏ ਤੁਰਕੁ ਜੇ ਹੇਇਗਾ ਅਉਰਤ ਕਾ ਕਿਆ ਕਰੀਐ” 
ਅਤੇ “ਨਗਨ ਫਿਰਤ ਜੌ ਪਾਈਐ ਜੋਗੂ॥ ਬਨ ਕਾ ਮਿਰਗ ਮੁਕਤਿ ਸਭ ਹੋਗੁ” ਕਹਿ 
ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਅਤੇ ਬਾਹਰੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਵੰਗਾਰਦੇ ਅਤੇ 
ਰੱਦ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਦਲੀਲਾਂ ਏਨੀਆਂ ਠੋਸ ਅਤੇ ਸੱਚੀਆਂ ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਬੁਠਲਾਉਣਾ ਅਸੰਭਵ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੀਰ-ਰਸ ਦੀ ਭਰਪੂਰਤਾ ਹੈ । 
ਇਹ ਭਰਪੂਰਤਾ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ। ਸੱਚ ਕਹਿਣ ਦੀ ਦਲੇਰੀ 
ਅਤੇ ਸੱਚ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਕਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਪੈਣਾ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਕ ਮੀਰੀ 
24 ਨ 
25 ॥ 
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178 ਪੰਦਰਾਂ ਡਗਤਾ ਸ਼ਾਨਭਾਨ 


ਲੱਛਣ ਹੈ। “ਗਗਨ ਦਮਾਮਾ ਬਾਜਿਓ” ਅਤੇ “ਸੂਰਾ ਸੋ ਪਹਿਚਾਨੀਐ ਜੋ ਲਰੈ ਦੀਨ 
ਕੇ ਹੇਤ” ਦੀਆਂ ਕੂੰਜਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਤੱਖ ਦੇਖਣ-ਸੁਣਨ ਨੂੰ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 

ਸਭ ਤੋ ਵੱਧ ਬਾਣੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ । ਸਤਾਰਾਂ ਰਾਗਾਂ 
ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਕੁਲ ਦੋ ਸੌ ਚੌਵੀ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਵਿਚਕਾਰ ਹੀ ਰਾਗ ਭੈਰਉ ਵਿਚ ਪੰਨਾ 1105 'ਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਵੱਲੋਂ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਆਰੈਭਲੀ ਤੁਕ “ਜੋ 
ਪਾਥਰ ਕਉ ਕਹਤੇ ਦੇਵ” ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਪੱਖੋਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਨੰਬਰ 
12 ਹੈ। ਰਾਗ ਗਉੜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਸ਼ਬਦ ਨੌਬਰ 14 
ਦਾ ਸਿਰਲੇਖ “ਗਉੜੀ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕੀ ਨਾਲਿ ਰਲਾਇ ਲਿਖਿਆ ਮਹਲਾ ੫! ਹੈ। 
ਇਸ ਸਿਰਲੇਖ ਤੋ' ਇਹ ਇਸ਼ਾਰਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦਰਜ ਦਸ ਤੁਕਾਂ 
ਵਿੱਚੋਂ ਕੁਝ ਤੁਕਾਂ ਦਾ ਉਚਾਰਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਭੈਰਉ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਪੰਨਾ 1136 
'ਤੇ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਤੀਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਅਖ਼ੀਰਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ 
ਇਉਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ : 

ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਇਹੁ ਕੀਆ ਵਖਾਨਾ ॥ 

ਗੁਰ ਪੀਰ ਮਿਲਿ ਬੁਦਿ ਖਸਮੁ ਪਛਾਨਾ ॥੫॥੩॥ 


ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵਾਂਗ ਹੀ ਅਲਹ 
ਰਾਮ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਇਕੱਠੇ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ 
ਹੋਏ ਸ਼ਬਦ ਪਦਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹਨ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਅਸਟਪਦੀਆਂ, ਪੰਚਪਦੇ, 
ਚਉਪਦੇ, ਤਿਪਦੇ ਅਤੇ ਦੁਪਦੇ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਸੋ ਚੌਵੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ, ਥਿਤੀ 
ਅਤੇ ਵਾਰ ੭ ਸਿਰਲੇਖਾਂ ਤਹਿਤ ਤਿੰਨ ਬਾਣੀਆਂ ਵੀ ਉਚਾਰਣ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਉਚਾਰੀਆਂ ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਬਾਣੀਆਂ ਰਾਂਗ ਗਉੜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ । 
ਬਾਵਨ ਅਖਰੀ ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਹੈ। ਥਿੰਤੀ ਥਿੱਤਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਅਤੇ 
ਵਾਰ ੭ ਸੱਤ ਦਿਨਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੈ। 'ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀਉ ਕੇ” ਸਿਰਲੇਖ 
ਹੇਠ ਕੁੱਲ ਦੋ ਸੌ ਤਰਤਾਲੀ ਸਲੋਕ ਸੁਸੋਭਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਛੈ ਸਲੋਕ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੱਲੋਂ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਲੋਕ ਨੈਬਰ 209, 
210, 211, 214 ਅਤੇ 221 ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਸਲੋਕ 
(ਨੰਬਰ 220) ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਉਚਾਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋ ਸੌ 
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ਭਗਤ ਕਬ ਜੀ: ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਝਾਣਾੰ 179 
ਤਰਤਾਲੀ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਦੇ ਸੋ ਸੈਂਤੀ ਸਲੋਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸਲੌਕ ਪੰਨਾ 1105 'ਤੇ ਰਾਗ ਮਾਰੂ ਵਿਚ ਵੀ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਸਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕੁੱਲ ਗਿਣਤੀ 
239 (ਦੋ ਸੌ ਉਨਤਾਲੀ) ਬਣਦੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਣਾ ਬਣਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪੰਜ ਸਲੋਕ ਥੋੜ੍ਹੇ ਪਾਠੰਤਰ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵੱਲੋਂ 
ਉਚਾਰੀਆਂ ਗਈਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ 
ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੈ : ਬਿਹਾਗੜੇ ਕੀ ਵਾਰ ਮ: ੪ ਦੀ ਪਉੜੀ ੧੭ ਦੇ ਨਾਲ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਸਲੋਕ ਨੰ. 29, ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ: ੩ ਵਿਚ ਸਲੋਕ 
ਨੰ. 33 ਅਤੇ 65 ਅਤੇ ਗੂਜਰੀ ਕੀ ਵਾਰ ਮ: ੩ ਦੀ ਪਉੜੀ 4 ਨਾਲ ਸਲੋਕ ਨੰ. 
58 ਅਤੇ 59 ਅੰਕਿਤ ਹਨ। 

ਇਸ ਸਾਰੇ ਵੇਰਵੇ ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਦੀ ਸੋਪਾਦਨਾ ਸਮੇਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਸਾਂਝ ਬਹੁਤ ਡੂੰਘੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਹੈ । 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਥਾਣੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ 
ਦਾ ਸਿਮਰਨ, ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਨਤਾ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਉਘੜ ਕੇ ਸਾਡੇ ਸਾਹਵੇ' ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 


/ਓ) ਪਰਮਾਤਮਾ ਏ ਨਾਮ ਦਾ ਨਮਰਨ 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਧੁਰਾ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਗੱਲ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਡੰਕੇ ਦੀ ਚੋਟ ਨਾਲ ਕਹੀ ਹੈ ਕਿ ਦੂਜੀ ਕੋਈ ਵੀ ਹਸਤੀ ਜਾਂ 
ਸ਼ਕਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਤੁੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਬਹੁ-ਦੇਵਵਾਦ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਦਾ ਖੰਡਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਅਜੂਨੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਬਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 

ਸੈਕਟਿ ਨਹੀ ਪਰੈ ਜੋਨਿ ਨਹੀ ਆਵੈ ਨਾਮੁ ਨਿਰੈਜਨ ਜਾ ਕੋ ਰੇ ॥ 

ਕਥੀਰ ਕੋ ਸੁਆਮੀ ਐਸੇ ਠਾਕੁਰੁ ਜਾ ਥੈ ਮਾਈ ਨ ਬਾਂਪੋ ਰੇ ॥ 

।ਗਾਉਂੜਾ ਭਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 3769 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਪਿਤਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਨਿਰੈਜਨ ਅਤੇ ਨਿਰਲੇਪ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਮਾਪਕ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋ' ਪਰ੍ਹੇ ਅਤੇ ਨਿਰਲੇਪ 
ਵੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਹਸਤੀ ਅਗੈਮ, ਅਗੋਚਰ, ਅਕੱਥ ਅਤੇ ਬੇਅੰਤ ਹੈ। ਮਜ਼ਹਬਾਂ ਜਾਂ 
ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਅਲੱਗ ਅਲੱਗ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਅਲਹ' 
ਅਤੇ 'ਰਾਮ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਇੱਕੋ ਥਾਂ ਇਕੱਠਿਆਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਨ 
ਲਈ ਵਰਤ ਕੇ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਹਸਤੀ ਦੇ ਸੱਚ ਨੂੰ ਪੱਕੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਥਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
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(1) ਅਲਹ ਰਾਮ ਜੀਵਉ ਤੇਰੇ ਨਾਈ ਮ 
ਤੂ ਕਰਿ ਮਿਹਰਾਮਤਿ ਸਾਈ ॥ (ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਕਬ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 43697 


(2) ਏਤੇ ਅਉਰਤ ਮਰਦਾ ਸਾਜੇ ਏ ਸਭ ਰੂਪ ਤੁਮਾ੍‌ਰੇ ॥ 
ਕਥੀਰੁ ਪੂੰਗਰਾ ਰਾਮ ਅਲਹ ਕਾ ਸਭ ਗੁਰ ਪੀਰ ਹਮਾਰੇ । 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਕਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 4349/ 
ਸਮੁੱਚੀ ਖ਼ਲਕਤ ਦਾ ਇਕ ਹੀ ਖ਼ਾਲਕ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਖ਼ਾਲਕ ਸਾਰੀ 
ਖ਼ਲਕਤ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੀ ਕਾਇਨਾਤ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਹੀ ਚੱਲ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਇਹ ਸੱਚਾਈ ਦੱਸ ਕੇ ਦੁਬਿਧਾ, 
ਭਰਮ ਅਤੇ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਤੋ ਉਪਰ ਉੱਠਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ : 
ਲੋਗਾ ਭਰਮਿ ਨ ਕੂਲਹੁ ਭਾਈ ॥ 
ਖਾਲਿਕੁ ਖਲਕ ਖਲਕ ਮਹਿ ਖਾਲਿਕੁ ਪੂਰਿ ਰਹਿਓ ਸਰਬ ਨਾਂਈ ॥੧ਭਰਹਾਉਤ 
ਮਾਣੀ ਏਕ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤਿ ਕਰਿ ਸਾਜੀ ਸਾਜਨਹਾਰੈ ॥ 
ਨਾ ਕਛੁ ਪੋਚ ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ਨਾ ਕਛੂ ਪੋਚ ਕੁੰਭਾਰੈ ॥੨॥ 
/ਪ੍ਰਭਾਤਾੀ ਕਛੀਰ ਜ?. ਪੰਨਾ 43509 
ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਕ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੇਵੀ- 
ਦੇਵਤੇ, ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ ਪੈਣ ਲਈ ਸਮੂਹ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਗਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਕਹਤੁ ਕਬੀਰੁ ਸੁਨਹੁ ਨਰ ਨਰਵੈ ਪਰਹੁ ਏਕ ਹੀ ਸਰਨਾ ॥ 
ਕੇਵਲ ਨਾਮੁ ਜਪਹੁ ਰੇ ਪ੍ਰਾਨੀ ਤਬ ਹੀ ਨਿਹਚੈ ਤਰਨਾ ॥ 
/ਪ੍ਰਡਾਤੀ ਕਬਰ ਜੀ ਪੰਨਾਂ 7349) 
(2) ਕਹਤ ਕਬੀਰ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਲੋਈ ॥ 
ਰਾਮ ਨਾਮ ਬਿਨ ਮੁਕਤਿ ਨ ਹੋਈ॥ (ਆਸਾ ਕਛੀਡ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4847 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮ-ਨਾਮ ਦੋ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਦੇ ਗੱਲਾਂ ਹੋਰ 
ਵੀ ਜ਼ਰੂਗੀ ਦੱਸੀਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਧਰਮ ਦੇ ਮਾਰਗ 
ਦਾ ਸਹੀ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ ਅਤੇ ਦੂਜੀ ਇਹ ਕਿ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਲਈ 
ਸਾਧਸਗਤਿ ਭਾਵ ਸਤਿਸੋਗਤ ਬਹੁਤ ਹੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਹੇਠ- 
(1) ਬਿਨੁ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਈ॥ 
ਕਹੁ ਕਥੀਰ ਸਮਝਾਈ ॥ /ਬਸੋਤੂ ਕਝੀਡ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1994) 
(2) ਸਤਿਗੁਰ ਬਿਨੁ ਬੈਰਾਗੁ ਨ ਹੋਵਈ ਬੈਰਾਗੀਅੜੇ ॥ 
ਜੇ ਲੋਚੈ ਸਭੁ ਯੋਇ ਥਣਾਹੰਥੈ ॥ (ਸਾਨੂ ਕੜਰਿ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 17047 
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(3) ਧਰਮ ਰਾਇ ਜਬ ਲੇਖਾ ਮਾਰੈ ਕਿਆ ਮੁਖੁ ਲੈ ਕੈ ਜਾਰਿਗਾ॥ 
ਕਹਤੁ ਕਬੀਰ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸਤਹੁ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਤਰਿ ਜਾਂਹਿਗਾ ॥ 
(ਨਾਰ ਕਛੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 47067 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗਤ 
ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਖ਼ਲਕਤ ਪ੍ਰਤੀ ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਜਾਗਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਰਲ ਕੋ ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਨਾਲ ਮਨ ਟਿਕਾਉ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਸਤਿਸੋਗਤ ਵਿਚ ਜਾਣ ਨਾਲ ਸਾਡੇ 
ਮਨ ਵਿੱਚੋਂ ਹਉਮੈ ਦਾ ਨਾਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਡਾ ਹਿਰਦਾ ਨਿਮਰਤਾ ਨਾਲ ਜ਼ਰਦਾਂ 
ਹੈ। ਆਪਣੀ ਦਸਾਂ-ਨਹੌਆਂ ਦੀ ਨੇਕ ਕਿਰਤ-ਕਮਾਈ ਵਿੱਚੋਂ ਸਾਧਸੰਗਤਿ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਲਈ ਦਸਵੈਧ ਕੱਢਣ ਦਾ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਸੁਭਾਗ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਹਰੀ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
ਸਾਡੇ ਨਿੱਤ ਦੇ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਆਚਰਣ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਾਡਾ 
ਜੀਵਨ ਸੱਚ, ਦਇਆ, ਇਮਾਨਦਾਰੀ, ਮਿੱਠਤ ਅਤੇ ਪਰਉਪਕਾਰ ਜਿਹੇ ਮਹਾਨ ਗੁਣਾਂ 
ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਵਧੇਰੇ ਲੋਕ ਧਰਮ ਨੂੰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਕਰ ਲੈਂਦੇ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਵਿਖਾਵੇ ਦੇ ਅਤੇ ਹਉਮੈ-ਭਰਪੂਰ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨੂੰ 
ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਸਤ ਨ ਮਿ ਤਦ ਮਿ 
ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸਿੱਧ, ਨਾਥ, ਯੋਗੀ, ਸੋਨਿਆਸੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਕਿਸਮ ਦੇ ਸਾਧੂ-ਲੋਕ 
ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਵੱਡੀ ਰੁਕਾਵਟ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਉਹ ਬ੍ਰਹਮਚਰਯ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਅਜੇ ਵੀ ਸਾਡੇ ਦੇਸ਼ 
ਦੇ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਲੋਕ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਤਿਆਗੀ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ ਨਾਲੋ' ਉੱਤਮ 
ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਧਾਰਨਾ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪੁੱਛਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਜੇਕਰ ਬ੍ਰਹਮਚਾਰੀ ਬਣਨ ਨਾਲ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਈਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਖੁਸਰੇ ਕਿਉਂ ਨਹੀਂ 
ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ? ਇਥੇ ਆਪ ਜੀ ਖੁਸਰਿਆਂ ਪ੍ਰਤੀ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਮੰਦ-ਭਾਵਨਾ 
ਨਹੀਂ ਰੱਖਦੇ, ਬਲਕਿ ਇਸ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬ੍ਰਹਮਚਰਯ ਦੀ ਗੋਤੀ ਨੂੰ ਤਰਕ ਸਹਿਤ ਚੁਣੌਤੀ 
ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਬਿੰਦੂ ਰਾਖਿ ਜੌ ਤਰੀਐ ਭਾਈ॥ 
ਖੁਸਰੈ ਕਿਉ ਨ ਪਰਮ ਗਤਿ ਪਾਈ॥ /ਗਉਤਾਂ ਕਬੀਰ ਜ?ਂ. ਪੰਨਾ 324) 
ਅੰਨ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਨੂੰ ਫੀ ਕੁਝ ਲੋਕ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਰਤ ਰੱਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪੇਟ ਨੂੰ ਭੁੱਖਾ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸੇਥੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭੁੱਖੋ ਰਹਿ ਕੇ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ। ਆਪ ਜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅੰਨ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ 
ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਸਗੋਂ ਐਸੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਆਪ ਪਾਖੰਡੀ 
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ਦੱਸਦੇ ਹਨ, ਜਿਹੜੇ ਵਰਤਾਂ ਨੂੰ ਮਹੱਤਵ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ 
ਹਨ : 
(1) ਭੂਖੇ ਭਗਤਿ ਨ ਕੀਜੈ ॥ ਯਹ ਮਾਲਾ ਅਪਨੀ ਲੀਜੈ ॥ 
/ਸੋਗਨ ਬਡ ਜੀ, ਪੰਨਾ 656/ 
(2) ਛੋਡਰਿ ਅੰਨ ਕਰਹਿ ਪਾਖੰਡ ॥ ਨਾ ਸੋਹਾਗਨਿ ਨਾ ਓਹਿ ਰੈਡ ॥... 
ਅੰਨੈ ਬਿਨਾ ਨ ਰੋਇ ਸੁਕਾਲ॥ ਤਜਿਐ ਅੰਨਿ ਨ ਮਿਲੈ ਗੁਪਾਲ ॥ 
(ਨੌਂਡ ਕਗੌਰ ਨੰ. ਪੰਨਾ #73/ 
ਵਸਤਰਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਕੇ ਨਾਂਗੇ ਸਾਧ ਬਣਨਾ ਵੀ ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਕਰਮ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਜਾਂ 
ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਨਗਨ ਫਿਰਤ ਜੌ ਪਾਈਐ ਜੋਗੁ ॥ 
ਬਨ ਕਾ ਮਿਰਗੁ ਮੁਕਤਿ ਸਭੁ ਹੋਗ ॥ 'ਗਉਂਾਂ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 324) 
ਭਾਵ, ਜੇ ਨੰਗੇ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਯੋਗ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਜੋਗਲਾਂ ਦੇ ਹਿਰਨ 
ਤਾਂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਸਾਰੇ ਨੰਗੇ ਹੀ ਜੰਗਲਾਂ ਵਿਚ ਘੁੰਮਦੇ 
ਹਨ।) 
ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਿਤੇ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ, ਉਹ ਕੇਵਲ ਤਨ ਦੀ ਸਫ਼ਾਈ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਮਨ ਨੂੰ ਸਾਫ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਮਨ ਤਾਂ ਹਗੈ-ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਫ਼ ਹੋ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਪਾਪ ਧੋਤੇ ਜਾਣ ਜਾਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਣ 
ਦੀ ਧਾਰਨਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਲੀਲ ਸਹਿਤ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਜਲ ਕੈ ਮਜਨਿ ਜੇ ਗਤਿ ਹੋਵੈ ਨਿਤ ਨਿਤ ਮੇਂਡੂਕ ਨਾਵਹਿ ॥ 
ਜੈਸੇ ਮੇਂਡਕ ਤੈਸੇ ਓਇ ਨਰ ਫਿਰਿ ਫਿਰਿ ਜੋਨੀ ਆਵਹਿ ॥ 

(ਆਸਾ ਲੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 484) 
1ਭਾਵ, ਡੱਛੂ ਰੇਜ਼ ਹੀ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਨਹਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੇਜ਼ ਨਹਾਉਣ 
ਨਾਲ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਜਾਂਦੇ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੇਵਲ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦਾ ਆਸਰਾ ਲੈਣ ਵਾਲੇ 
ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ ਛੱਡੂਆਂ ਦੀ ਨਿਆਈਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ ਮੁੜ ਮੁੜ ਜੂਨੀਆਂ ਵਿਚ ਪੈਂਦੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ।1 

ਜਾਨਵਰਾਂ ਦੀ ਬਲੀ ਦੇ ਕੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨਾ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਨੂੰ 
ਮੰਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਵੱਲੋਂ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ ਨੂੰ ਮੰਨਣ 
ਵਾਲੇ ਵੀ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਹਲਾਲ ਕਰਨ ਦਾ ਢੰਗ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਜਾਨਵਰਾਂ ਦੀ 
ਕੁਰਥਾਨੀ ਦੇਣ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਅਤੇ 
ਕਾਜ਼ੀ ਦੋਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਬਲੀ, ਕੁਰਬਾਨੀ ਜਾਂ ਹਲਾਲ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਬਾਰੇ ਸੁਆਲ ਉਠਾਉਂਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧਾਰਨ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਤਾਂ ਕਸਾਈ" ਆਖਿਆ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ ਧਰਮ ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਕਿਸ ਪੱਖੋਂ ਧਾਰਮਿਕ 
ਕਰਮ ਹੈ ? ਆਪ ਜੀ ਪੁੱਛਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਧਰਮ ਆਖਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਅਧਰਮ ਕੀ ਹੋਇਆ ? ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ “ਹਲਾਲ ਕਹਿਣ ਅਤੇ 
ਮਾਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮੁਨੀਵਰ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀ 
ਕਹਾਉਣ ਦੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ 
ਹਨ : 
(1) ਮਾਟੀ ਕੇ ਕਰਿ ਦੇਵੀ ਦੇਵਾ ਤਿਸੁ ਆਰੀ ਜੀਉ ਏਹੀ ॥ 
ਐਜੈ ਪਿਤਰ ਰੁਮਾਰੇ ਕਹੀਅਹਿ ਆਪਨ ਕਹਿਆ ਨ ਲੇਹੀ ॥੨॥ 
ਜਰਜੀਉ ਥਾਟਹਿ ਨਿਰਜੀਉ ਪੂਜਹਿ ਅੰਤ ਥਾਲ ਥਉ ਭਾਰੀ ॥ 
ਰਾਮ ਨਾਮ ਕੀ ਗਤਿ ਨਹੀਂ ਜਾਨੀ ਭੈ ਡੂਥੇ ਸੋਸਾਰੀ ॥੩॥ 
,ਗਉਂਡਾੀ ਝੰਤਾਗਾਣਿ ਕਫ਼ਨ ਜਾਂ. ਪੰਨਾ 772) 


(2) ਜੀਅ ਥਧਹੁ ਸੁ ਧਰਮੁ ਥਰਿ ਬਾਪਹੁ ਅਧਰਮੁ ਕਹਹੁ ਕਤ ਭਾਈ 8 
ਆਪਸ ਕਉ ਖ਼ੁਨਿਵਰ ਕਰਿ ਬਾਪਹੁ ਕਾ ਕਉ ਕਹਹੁ ਕਸਾਈ ॥੨॥ 
ਮਾਨ ਕਛੰਡ ਜੰ. ਪੰਨਾ 17039 
ਕਾਜ਼ੀ ਅੱਗੇ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਹਲਾਲ ਕਰਨ ਦੇ ਢੰਗ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਹਲਾਲ ਕਿਵੇਂ ਹੋਇਆ ? ਅੱਲ੍ਹਾ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਦਿਆਂ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਖ਼ੁਸ਼ ਕਰਨ ਲਈ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਹੱਤਿਆ ਕਰਨ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਾਜ਼ੀ 
ਦਾ ਆਪਣੇ ਮੂੰਹ ਦੇ ਸੁਆਦ ਲਈ ਸੁਆਰਥ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਕਬੀਰ ਜੀਅ ਜੁ ਖ਼ਾਰਹਿ ਜੋਰੁ ਕਰਿ ਕਹਤੇ ਹਹਿ ਜੁ ਹਲਾਲੁ ॥ 
ਦਰਤਰੁ ਦਈ ਜਥ ਕਾਢਿ ਹੈ ਹੋਇਗਾ ਕਉਨੁ ਹਵਾਲੁ ॥੧੯੯॥ 
(#ਲੌਠਾ ਕਾਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 13754 
(2) ਰੋਜਾ ਧਰੈ ਮਨਾਵੈ ਅਲਹੁ ਸੁਆਦਤਿ ਜੀਅ ਸੈਘਾਰੈ ॥ 
ਆਪਾ ਦੇਖਿ ਅਵਰ ਨਹੀ ਦੇਖੈ ਕਾਹੇ ਕਉ ਝਖ ਮਾਰੈ । 
ਸਾ ਕਲਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 483) 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਕਹਿਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਧਰਮ ਦਾ ਨਾਂਅ ਲੈ 
ਕੇ ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਅਧਰਮੀ ਹੈ। ਕਈ ਯੋਗੀ ਜਾਂ 
ਸੋਨਿਆਸੀ ਆਪਣੀ ਦਾੜ੍ਹੀ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਦੇ ਵਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਸਵਾਚੱਟ ਕਰਵਾ 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਿਰੋਂ ਰੀਜੇ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਿਰਿਆ ਨੂੰ ਵੀ ਧਾਰਮਿਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਤੋ' ਉੱਤਮ ਮੰਨ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਕਿਰਿਆ ਨਾਲ ਵੀ 
ਕੋਈ ਧਾਰਮਿਕ ਮੰਤਵ ਪੂਰਾ ਹੁੰਦਾ ਨਹੀਂ ਮੰਲਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮੂਡ ਮੁੰਡਾਏ ਜੌ ਸਿਧਿ ਪਾਈ॥ 
ਮੁਕਕੀ ਭੇਡ ਨ ਗਈਆਂ ਕਾਈ ॥ ,ਨਉਡੀ ਕਝੀਰ ਜ. ਪੰਨਾ 3247 
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ਪਿੱਤਰਾਂ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਸਰਾਧ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਤੀ ਦਾ ਵੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੀਊਂਦੇ ਪਿੱਤਰਾਂ ਦੀ ਤਾਂ ਕੋਈ ਸੇਵਾ ਕਰਦਾ ਨਹੀਂ 
ਅਤੇ ਮਰਨ 'ਤੇ ਸਰਾਧ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਿੱਤਰਾਂ 
ਕੋਲ ਤਾਂ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਪਹੁੰਚਦਾ ਜਾਂ ਤਾਂ ਬਾਹਮਣ ਖਾ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਫਿਰ ਕਾਂ-ਕੁੱਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨੂੰ ਖਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜੀਵਤ ਪਿਤਰ ਨ ਮਾਨੈ ਕੋਊ ਮੂਏਂ ਸਿਰਾਧ ਕਰਾਹੀ ॥ 
ਪਿਤਰ ਭੀ ਬਪੁਰੇ ਕਰੁ ਕਿਉ ਪਾਵਹਿ ਕਊਆ ਕੂਕਰ ਖਾਹੀ ॥ 
(ਨਉ ਬੈਡਾਗਟਿ ਕਸਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 332/ 
ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਿਭਾਉਣ ਸਮੇਂ' ਸੁੱਚਮ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ 
'ਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤਰਕ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਦੁਨੀਆਂ 
ਵਿਚ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥ ਜਾਂ ਕੋਈ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਸੁੱਚਾ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਾਤਾ ਜੂਠੀ ਪਿਤਾ ਭੀ ਜੂਠਾ' ਜੂਠੇ ਹੀ ਭਲ ਲਾਗੇ ॥ 
ਆਵਹਿ ਜੂਠੇ ਜਾਹਿ ਭੀ ਜੂਨੇ ਜੂਠੇ ਮਰਹਿ ਅਭਾਗੇ ॥੧॥ 
ਕਹੁ ਪੰਡਿਤ ਸੂਚਾ ਕਵਨੁ ਠਾਉ ॥ 
ਜਰਾਂ ਚੈਸਿ ਹਉ ਭੋਜਨੁ ਖਾਉ ॥੧ਭਰਹਾਉਜ 
ਜਿਹਥਾ ਜੂਨੀ ਬੋਲਤ ਜੂਠਾ ਕਰਨ ਨੇਤ੍ਰ ਸਭਿ ਜੂਠੇ ॥ 
ਦਿੰਦੀ ਥੀ ਜੂਠਿ ਉਤਰਸਿ ਨਾਹੀ ਬ੍ਰਹਮ ਅਗਨਿ ਕੇ ਲੂਠੇ ॥੨॥ 
ਅਗਨਿ ਭੀ ਜੂਠੀ ਪਾਨੀ ਜੂਠਾ ਜੂਠੀ ਬੈਸ ਪਕਾਇਆ ॥ 
ਜੂਠੀ ਕਰੀ ਪਰੋਸਨ ਲਾਗਾ ਜੂਠੇ ਹੀ ਚੈਠਿ ਖਾਇਆ 4੩ 
ਗੋਬਰੁ ਜੂਠਾ ਚਉਕਾ ਜੂਠਾ ਜੂਨੀ ਦੀਨੀ ਕਾਰਾ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਤੇਈ ਨਰ ਸੂਚੇ ਸਾਚੀ ਪਰੀ ਬਿਚਾਰਾ ॥੪੧੧॥੭॥ 
(ਸੰਤੁ /ਾੱਲੱਲੁ ਭਘੌਰ ਨ. ਪੰਨਾ / /957 
[ਡਾਵ, ਸੁੱਚਮ ਅਤੇ ਪਝਿੱਤਰਤਾ ਤਾਂ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। 
ਵਿਚਾਰ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਤਾਂ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਜੇਕਰ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕੀਤਾ 
ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ ਕੰਮ ਕੀਤੇ ਜਾਣ।] 
ਸੂਤਕ ਅਤੇ ਸਤੀ ਦੀ ਰਸਮ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੇ ਇਸਤਰੀ-ਵਰਗ ਦੀ ਬੜੀ 
ਬੇਕਦਰੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੀਤਾਂ ਦਾ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਜਲ, ਥਲ, ਜਨਮ, ਮੌਤ, ਅੱਖਾਂ, ਜ਼ਬਾਨ ਅਤੇ ਕੰਨਾਂ ਸਭ ਵਿਚ ਸੂਤਕ ਹੈ। 
ਉੱਠਣ-ਥੈਠਣ ਅਤੇ ਰਸੋਈ ਵਿਚ ਜਾਣ ਵਿਚ ਵੀ ਸੂਤਕ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸੂਤਕ 
ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇ' ਬਚੇ ? ਆਪ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਯਾਦ ਰੱਖਦਾ ਹੈ, ਸੂਤਕ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜਾਂ ਸੂਤਕ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
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ਫਾਸਨ ਕੀ ਬਿਧਿ ਸਭੁ ਕੋਊ ਜਾਨੈ ਛੂਟਨ ਕੀ ਇਕੁ ਕੋਈ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਰਾਮੁ ਰਿਦੈ ਬਿਚਾਰੈ ਸੂਤਕੁ ਤਿਨੈ ਨ ਹੋਈ ॥੩1੪੧॥ 
(ਗਉੜੀ ਭਬੀਨ ਜਨ. ਪੰਨਾ 337) 


ਇਉਂ ਅਸੀਂ ਦੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵਿਖਾਵੇ ਦੇ ਅਤੇ ਵਹਿਮਾਂ- 
ਭਰਮਾਂ ਕਰਕੇ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡਾਂ ਤੋ' ਸਾਨੂੰ ਬਚਾਅ ਕੇ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ 
ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਡੇ ਮਨ ਦੇ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਮੈਲ ਉਤਰ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਮਨ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਅਤੇ ਮਨ ਦੇ ਟਿਕਾਉ ਲਈ 
ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਹੀ ਇੱਕੇਂ-ਇਕ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਹੁਣ ਤਕ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਗਤ ਹੋਏ ਹਨ, ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਸੁੱਖ ਅਤੇ ਬਿਸਰਾਮ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲਾ ਸਲੋਕ ਹੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ 
ਮਹੱਤਤਾ ਦਰਸਾਉਂਦਾ ਹੈ : 
ਕਬੀਰ ਮੇਰੀ ਸਿਮਰਨੀ ਰਸਨਾ ਊਪਰਿ ਰਾਮੁ ॥ 
ਆਦਿ ਜੁਗਾਦੀ ਸਗਲ ਭਗਤ ਤਾ ਕੋ ਸੁਖੁ ਬਿਸ੍ਰਾਮੁ ॥੧॥ 
(ਸਲੱਕ ਬਸ਼ਰ ਜ. ਪੰਨਾ 4364) 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਸਲੋਕ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਢੰਗ 
ਸਿਖਾਉਂਦਾ ਹੈ : 
ਕਬੀਰ ਨੈਨ ਨਿਹਾਰਉ ਤੁਝ ਕਉ ਸਰਵਨ ਸੁਨਉ ਜ਼ੁਅ ਨਾਉ ॥ 
ਬੈਨ ਉਚਰਉ ਤੁਅ ਨਾਮ ਹੀ ਚਰਨ ਕਮਲ ਰਿਦ ਠਾਉ ॥੧੧੯॥ 
ਲੱਕ ਕਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ / 370) 
(ਭਾਵ, ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਨਿਹਾਰਨਾ ਹੈ, ਕੈਨਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਸੁਣਨਾ 
ਹੈ, ਜ਼ੁਬਾਨ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਉਚਾਰਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਚਰਨ-ਰਵਲਾਂ, ਭਾਵ ਉਸ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਵਸਾਉਣਾ ਹੈ।! 
ਇਉਂ ਤਨ ਅਤੇ ਮਨ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਕਰਨੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਵਿਸਥਾਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਬੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦਾ ਹੈ : 
ਸਾਧੂ ਸੋਗਤਿ ਦੀਓ ਰਲਾਇ ॥ ਪੰਚ ਦੂਝ' ਤੇ ਲੀਓ ਛਡਾਇ ॥ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨਾਮੁ ਜਪਉ ਜਪੁ ਰਸਨਾ ॥ ਅਸੇਲ ਦਾਸੁ ਕਰਿ ਲੀਨੋ ਅਪਨਾ ॥੧॥ 
ਸਤਿਗੁਰ ਥੀਨੋ ਪਰਉਪਕਾਰੁ ॥ ਕਾਢਿ ਲੀਨ ਸਾਗਰ ਸੋਸਾਰ ॥ 
ਚਰਨ ਕਮਲ ਸਿਉ ਲਾਗੀ ਪ੍ਰੀਤਿ ॥ ਗੋਬਿੰਦੁ ਥਸੈ ਨਿਤਾ ਨਿਤ ਚੀਤ ॥੨0 
।ਨਉਣਾ ਗੁਆਰੇਨੀ ਕਬੀਰ ਜਨ. ਪਨ 3317 
ਸਤਿਗੁਰ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗਤ ਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਂਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਕਾਮ, ਕੁੱਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੌਕਾਰ ਤੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮੁਕਤ 
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ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰ ਅਤੇ ਸਤਿਸੈਗਤ ਦੇ 
ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਗੋਬਿੰਦ ਭਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰੀਤ ਏਨੀ ਡੂੰਘੀ 
ਧੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਪ੍ਰੀਤ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦਿਆਂ ਕਹਿ ਉੱਠਦੇ 
ਹਲ : 
ਜਬ ਹਮ ਹੋਤੇ ਤਢ ਤੁਮ ਨਾਹੀ ਅਬ ਕ਼ੁਮ ਹਰੁ ਰਮ ਨਾਹੀ ॥ 
ਅਥ ਰਮ ਤੁਮ ਏਕ ਭਏ ਰਹਿ ਏਕੈ ਦੇਖਤ ਮਨੁ ਪਤੀਆਰੀ ॥੧॥ 
ਜਥ ਬੁਧਿ ਹੋਤੀ ਤਬ ਬਲੁ ਕੈਸਾ ਅਥ ਰੁਧਿ ਬਲੁ ਨ ਖਟਾਈ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਬੁਧਿ ਹਰਿ ਲਈ ਮੇਰੀ ਬੁਧਿ ਝਦਲੀ ਸਿਧਿ ਪਾਈ ॥੨॥ 
(ਨਊਂਗਾ ਕਘੀਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 3397 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਏਨੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਵਿਚਾਲੇ ਕੋਈ ਭੇਦ ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ : 
ਅਥ ਤਉ ਜਾਇ ਚਢੇ ਸਿੰਘਾਸਨਿ ਮਿਲੇ ਹੈ ਸਾਰਿੰਗਪਾਨੀ ॥ 
ਰਾਮ ਕਬੀਰਾ ਏਕ ਭਏ ਹੈ ਕੋਇ ਨ ਸਕੈ ਪਛਾਨੀ ॥ 
(ਰਾਮਲਲਾ ਕਲਰ ਜਾ, ਪੰਨਾ 965) 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਤੇ ਸਮਰੱਥਾ ਅਸੀਮਿਤ ਅਤੇ ਬੇਅੰਤ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਜਲ ਵਾਲੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਥਲ, ਥਲ ਭਾਵ ਮਾਰੂਥਲ ਵਾਲੀ ਜਗ੍ਹਾ ਨੂੰ ਖੂਹ ਅਤੇ ਖੂਹ 
ਨੂੰ ਪਰਬਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰੱਥਾ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਆਕਾਸ਼ 'ਤੇ ਚੜ੍ਹਾਅ ਦੇਣਾ ਅਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਤੋਂ ਇਕਦਮ ਧਰਤੀ 'ਤੇ ਛੇਗ ਦੇਣਾ, 
ਉਸ ਲਈ ਇਕ ਖੇਡ ਹੈ । ਭਿਖਾਰੀ ਨੂੰ ਰਾਜਾ, ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਭਿਖਾਰੀ, ਮੂਰਖ ਨੂੰ ਵਿਦਵਾਨ, 
ਵਿਦਵਾਨ ਨੂੰ ਮੂਰਖ, ਨਾਰੀ ਨੂੰ ਪੁਰਖ ਅਤੇ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਨਾਰੀ ਬਣਾਉਣਾ ਉਸ ਦੇ ਵੱਸ 
ਵਿਚ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਐਸੇ ਸ਼ਕਤੀਵਾਨ ਅਤੇ 
ਸਮਰੱਥਾਵਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਸਦਕੇ ਜਾਣਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ 
ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਕਦਮ ਦੁੱਖ ਦਾ ਪਹਾੜ ਢਾਹ ਕੇ ਕਿਸੇ ਹੱਸਦੇ ਹੋਏ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਰੁਆਉਣਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਉਦਾਸੀ ਵਿਚ ਲੰਘ ਰਹੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕੋਈ ਇਕਦਮ 
ਸ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇ ਕੇ ਹਸਾਉਣਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੱਥ-ਵੱਸ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵੱਸਦੇ-ਰੱਸਦੇ ਨਗਰ ਨੂੰ 
ਉਜਾੜ ਦੇਣਾ ਜਾਂ ਫਿਰ ਕਿਸੇ ਉਜਾੜ ਵਿਚ ਨਗਰ ਵਸਾ ਦੇਣਾ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਹੀ 
ਕਰਾਮਾਤ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਜਲ ਤੇ ਕਲ ਕਰਿ ਬਲ ਤੇ ਕੂਆ ਕੂਪ ਤੇ ਮੇਰੁ ਕਰਾਵੈ॥ 
ਧਰਤੀ ਤੇ ਆਕਾਸਿ ਚਢਾਵੈ ਚਢੇ ਅਕਾਸਿ ਗਿਰਾਵੈ ॥੨॥ 
ਭੇਖਾਰੀ ਤੇ ਰਾਜੁ ਕਰਾਵੈ ਰਾਜਾ ਤੇ ਭੇਖਾਰੀ ॥ 
ਖਲ ਮੂਰਖ ਤੇ ਪੰਡਿਤੁ ਕਰਿਬੈ ਪੰਡਿਤ ਤੇ ਮੁਗਧਾਰੀ ॥੩॥ 
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ਨਾਰੀ ਤੇ ਜੋ ਪੁਰਖੁ ਥਰਾਵੈ ਪੁਰਖਨ ਤੇ ਜੋ ਨਾਰੀ 8 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਸਾਧੂ ਥੈ ਪ੍ਰੀਤਮੁ ਤਿਸੁ ਮੂਰਤਿ ਲਿਹਾਰੀ ॥੪0 
(ਸਾਰੰਗ ਕਗੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 252) 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਗਾਥਾ ਬਹੁਤ 
ਥਾਈਂ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਿਚ ਹਾਥੀ, ਬਲਦ, ਕਾਂ, 
ਬੋਤਾ, ਛਛੂੰਦਰ, ਕਛੂਕੁੰਮਾ, ਸ਼ੇਰ ਅਤੇ ਕੁੱਤਾ ਆਦਿ ਦੀਆਂ ਪਸ਼ੂ-ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਉਜਾਗਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਕਰਦਿਆਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਿਰਤੀਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਿਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਉਂਦਿਆਂ ਵੀ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ ਪਸ਼ੂਆਂ ਵਾਲੀਆਂ ਬਿਰਤੀਆਂ 
ਦਾ ਤਿਆਗ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਫੀਲ ਰਥਾਬੀ ਬਲਦੁ ਪਖਾਵਜ ਕਊਆ ਤਾਲ ਬਜਾਵੈ ॥ 
ਪਹਿਰਿ ਚੋਲਨਾ ਗਦਹਾ ਨਾਚੈ ਭੈਸਾ ਭਗਤਿ ਕਰਾਵੈ ॥ 
ਆਸਾ ਗਬੀਣ ਜੀ. ਪੰਨਾ “77; 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਰਬਾਬ ਲੈ 
ਕੇ ਹਾਥੀ ਰੂਪੀ ਮਨ ਰਬਾਬੀ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਬਲਦ ਰੂਪੀ ਮਨ ਪਖਾਵਜ ਭਾਵ 
ਜੋੜੀ ਵਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਕਾਂ ਰੂਪੀ ਮਨ ਤਾਲ ਵਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਖੋਤੇ ਰੂਪੀ ਮਨ ਧਾਰਮਿਕ 
ਭੇਖ ਵਾਲੋ ਸੋਹਣੇ ਕੱਪੜੇ ਪਾ ਕੇ ਨੱਚ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਭੈਸੇ ਰੂਪੀ ਮਨ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਮਨ ਨੇ ਹਾਥੀ ਦਾ ਕਾਮ ਅਤੇ ਅਭਿਮਾਨ ਵਾਲਾ, ਬਲਦ 
ਦਾ ਆਲਸ ਵਾਲਾ, ਕਾਂ ਦਾ ਗੋਦਗੀ ਖਾਣ ਭਾਵ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਾਲਾ, ਖੋਤੇ ਦਾ ਸੋਸਾਰ 
ਪ੍ਰਤੀ ਸੋਹ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਭੈੱਸੇ ਭਾਵ ਸੋਢੇ ਦਾ ਅਮੋੜਪੁਣੇ ਵਾਲਾ ਸੁਭਾਅ ਨਾਲ ਹੀ 
ਰੱਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਐਸੇ ਸੁਭਾਅ 
ਵਾਲਾ ਮਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਹੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਅਤੇ ਸਹੀ ਮੰਤਵ ਨਾਲ ਕਿਵੇਂ 
ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਖੋਤੇ ਅਤੇ ਡੈੱਸੇ (ਸੈਢੇ) ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਚਿੱਤਰਣ ਕਰਦਿਆਂ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਹਰੀ ਅੰਗੂਰੀ ਗਦਹਾਂ ਚਰੈ ॥ ਨਿਤ ਉਠਿ ਹਸੈ ਹੀਰੀ ਮਰੈ ॥੧॥ 
ਮਾੜਾ ਭੈਸਾ ਅੰਮੁਹਾ ਜਾਇ ॥ ਕੁਦਿ ਕੁਦਿ ਚਰੈ ਰਸਾਤਲਿ ਪਾਇ ॥੨॥ 
(ਗਉੜੀ ਭਿ ਜਨ ਨਾੜ ਗਲਾਇ ਲਿਖਿਆ ਮਹਲਾ ੫. ਪੰਨਾਂ 326) 
ਹਰੀ ਅੰਗੂਰੀ ਰੂਪੀ ਸੈਸਾਰ ਵੱਲ ਖੋਤੇ ਰੂਪੀ ਮਨ ਦਾ ਧਿਆਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਹ ਸੰਸਾਰੀ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਖ਼ੁਸ਼ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫਿਰ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ 
ਗੇੜ ਵਿਚ ਪਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਭੈੱਸਾ ਭਾਵ ਸੋਢਾ ਮਸਤਿਆ ਹੋਇਆ ਅਮੇੜਪੁਣਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਾਲਾ ਮਨ ਮਸਤਿਆ ਹੋਇਆ ਚੰਗੀ ਗੱਲ 
ਮੰਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਕਰਕੇ ਨਰਕਾਂ ਦੀ 
ਡੂੰਘੀ ਖੱਡ ਵਿਚ ਜਾ ਗਿਰਦਾ ਹੈ। ਕੁੱਤੇ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਚਿੱਤਰਣ ਕਰਨ ਦੇ ਬਹਾਨੇ 
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188 ਪੰਦਰਾਂ ਡਕਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਲਾਲਚੀ ਅਤੇ ਕਪਟੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਿੱਚਿਆ ਹੈ : 
ਸੁਰਹ ਕੀ ਜੈਸੀ ਤੇਰੀ ਚਾਲ ॥ ਤੇਰੀ ਪੂੰਡਟ ਊਪਰਿ ਭਮਕ ਬਾਲ ॥੧॥ 
ਇਸ ਘਰ ਮਹਿ ਹੈ ਸੁ ਤੂ ਚੂੰਢਿ ਖਾਹਿ ॥ 
ਅਉਰ ਕਿਸ ਹੀ ਕੇ ਜ਼ੂ ਮਤਿ ਹੀ ਜਾਹਿ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
ਚਾਕੀ ਚਾਟਹਿ ਚੂਨੁ ਖਾਹਿ ॥ ਚਾਕੀ ਥਾ ਚੀਥਰਾ ਥਹਾਂ ਲੈ ਜਾਹਿ ॥੨॥ 
ਛੀਥੇ ਪਰ ਤੇਰੀ ਬਹੁਤੁ ਡੀਠਿ ॥ ਮਤੁ ਲਕਰੀ ਸੋਟਾ ਤੇਰੀ ਪਰੈ ਪੀਠਿ ॥੩॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਭੋਗ ਭਲੇ ਕੀਨ ॥ ਮਤਿ ਕੋਊ ਮਾਰੈ ਈਂਟ ਢੇਮ ॥88੧॥ 
/ਭਸੰਤੂ ਕਾਲੌਰ ਜਨ. ਪੰਨਾ / /96/ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਸਲ ਵਿਚ ਕੁੱਤੇ ਨੂੰ ਨਹੀਂ, ਕੁੱਤੇ ਦੇ ਲਾਲਚੀ ਸੁਭਾਅ 
ਵਰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੰਥੇਧਿਤ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਲਾਲਚੀ ਅਤੇ ਕਪਟੀ 
ਮਨੁੱਖ ਕੁੱਤੇ ਵਾਂਗ ਹੀ ਗਊਆਂ ਵਰਗੀ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਚਾਲ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ 
ਪੂਛ ਨੂੰ ਚਮਕੀਲੇ ਵਾਲਾਂ ਨਾਲ ਸਜਾ ਕੇ ਰੱਖਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਸੋਹਣੇ ਸੋਹਣੇ ਪਹਿਰਾਵੇ 
ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਘਰ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲੋਂ' ਦਿੱਤੀਆਂ ਬਰਕਤਾਂ ਨਾਲ 
ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਲੋਭ ਹਿਤ ਪਰਾਏ ਘਰਾਂ ਦੀ ਝਾਕ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਚੱਕੀ 
ਚੱਟਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਆਟੇ ਨਾਲ ਲਿੱਥੜੇ ਕੱਪੜੇ ਨੂਹ ਨਾ ਛੱਡਣ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਕਾਇਮ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਸੁਚੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਾਏ ਘਰਾਂ ਦੀ ਇਸ ਝਾਕ ਵਿਚ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਬੜਾ ਦੁੱਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਬੇਪੱਤ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਸੋਟੀ, 
ਇੱਟ ਅਤੇ ਢੀਮ ਰੂਪ ਵਿਚ ਮਾਰਾਂ ਵੀ ਖਾਣੀਆਂ ਪੈਂਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਥੇਇੱਜ਼ਤ 
ਹੋ ਕੇ ਵੀ ਨਿਕਲਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਡੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ 
ਸੇਤੋਖ, ਸੈਜਮ ਅਤੇ ਸੇਤੁਸ਼ਟੀ ਦਾ ਪਾਲ ਪੜ੍ਹਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਆਸਾ ਅਤੇ ਗਉੜੀ ਰਾਗ 
ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਜੋ ਕੁਝ ਸਾਨੂੰ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ 
ਹੈ, ਸਾਨੂੰ ਉਸ 'ਤੇ ਸਬਰ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਬੁਕਰਾਨਾ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅੰਸ਼ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਨਿਆਈਂ' 
ਪਵਿੱਤਰ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਮਨ ਰੂਪੀ ਚੇਲੇ ਦੇ ਪੈਰੀਂ ਨਹੀਂ ਪੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। 
ਸਾਡੀ ਸੁਰਤਿ ਅਤੇ ਬੁਧਿ ਨੂੰ ਮਨ ਦੇ ਪਿੱਛੇ ਨਹੀਂ ਚੱਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ। ਲੇਲੇ ਨੂੰ 
ਭੇਡ ਚੁੰਘੇ ਇਹ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ। ਮਨ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਬਦਲ ਕੇ ਉੱਚੀ ਸੁਰਤਿ 
ਅਤੇ ਉੱਚੀ ਬੁਧਿ ਵਾਲਾ ਬਣ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਬੇਰ ਵਾਲਾ ਜ਼ਾਲਮ ਸੁਭਾਅ, 
ਘੀਸ (ਛਛੂੰਦਰ) ਵਾਲਾ ਤ੍੍‌ਿਸ਼ਨਾ ਵਾਲਾ ਸੁਭਾਅ, ਕੱਛੂ ਵਾਲਾ ਸਤਿਸੰਗ ਤੋਂ' ਦੂਰ 
ਜਾਣ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਅਤੇ ਮੁਸਰੀ (ਚੂਹੀਆ) ਰੂਪੀ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦਾ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਾਲਾ 
ਸੁਭਾਅ ਤਿਆਗਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਮੂਲ-ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਇਨਸਾਨ ਬਣ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਮਹਾਨ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ। 
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।%) ਮੰਨਈੀਂ ਸਰਲਤਾ ਏਾ ਨਿਹਾਂਤਾ 

ਸਾੜੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਭਰੀ ਵੰਡ ਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪੰਜ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ 
ਪਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ : 
ਮਜ਼ਹਥ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਜਾਤ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
'ਧਨ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਲਿੰਗ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਸਥਾਨ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੌਡ 

ਇਹ ਸਾਰੇ ਰੂਪ ਮਨੁੱਖੀ ਅਸਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਬਲ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਾਨਵਵਾਦ 
ਜਾਂ ਇਨਸਾਨੀਅਤ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿਚ ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਖੜੀਆਂ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਭੇਦ 
ਜਾਂ ਵਿਤਕਰੇ ਅੱਜ ਵੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਦੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਵੀ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਸਨ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖੀ ਵੰਡ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ 
ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਝੰਡਾ ਬੁਲੰਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਅਸੀਂ ਵਾਰੀ ਵਾਗੇ 
ਉਪਰੋਕਤ ਪੰਜ ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਰਦੀ ਹੈ, ਦੇਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਾਂਗੇ । 


1. ਮਜ਼ਹਬ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 


ਜ਼ਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਪੈਰੋਕਾਰਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪਸੀ ਖਿੱਚੋਤਾਣ ਜੋਰਾਂ 'ਤੇ ਸੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਜ਼ਹਬ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਆਪਸੀ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਨੂੰ ਮੂਲੋਂ ਹੀ ਰੱਦ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ : 
ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਕਹਾ ਤੇ ਆਏ ਕਿਨਿ ਏਹ ਰਾਹ ਚਲਾਈ ॥ 
ਦਿਲ ਮਹਿ ਸੋਚਿ ਬਿਚਾਰਿ ਕਝਾਦੇ ਭਿਸਤ ਦਜਕ ਕਿਨਿ ਪਾਈ ॥ 
(ਆਸਾ ਗਬੀਰ ਨ, ਪੰਨਾ 77) 
ਆਪ ਜੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਉਠਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਸ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ 
ਵੱਖਰੇ-ਵੱਖਰੇ ਨਾਂਅ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ? ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਇੱਕੋ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ, ਫਿਰ ਮਜ਼ਹਬ ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਵੋਡ ਕਿਵੇਂ ਜਾਇਜ਼ 
ਠਹਿਰਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ? ਆਪ ਪੁਕਾਰ ਪੁਕਾਰ ਕੇ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ 
ਤੁਰਕ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨੂਰ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ ਇਕ 
ਗੇ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਸਰੀਰਾਂ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਮਜ਼ਹਬ 
ਦੇ ਨਾਂਅ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਕਰਨਾ ਜਾਂ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਨਫ਼ਰਤ ਕਰਨੀ 
ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਇਸ ਵੰਡ ਨੂੰ ਰੱਦ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਹੋਕਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 


(ਤਏ: ਉਹ ਉਦੇ 
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190 ਪੰਇਰਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਨਹੇਝਾਨ 


(1) ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਕਾ ਸਾਹਿਬੁ ਏਥ ॥ 
ਕਹ ਕਰੈ ਮੁਲਾਂ ਕਹ ਕਰੈ ਸੇਖ ॥ 'ਡੈਰਉਂ ਕਲੰਡਰ ਜ. ਪੰਨਾਂ 1158) 
(2) ਅਲਹੁ ਗੈਬ ਸਗਲ ਘਟਣ ਭੀਤਰਿ ਹਿਰਦੈ ਲੋਹੁ ਥਿਚਾਰੀ ॥ 
ਹਿੰਦੂ ਤੁਰਕ ਦੁਹੂੰ ਮਹਿ ਏਕੈ ਕਹੈ ਕਬੀਰ ਪੁਕਾਰੀ ॥ 
/ਆਸਾ ਕਾਗੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 483) 
ਮਨੁੱਖ ਭਾਵੇ' ਮਜ਼ਹਬ ਕਰਕੇ ਹਿੰਦੂ ਹੈ ਅਤੇ ਭਾਵੇਂ' ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮੌਤ 
'ਤੇ ਇਸ ਸਗੀਰ ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਨੂੰ ਸਮੇਟਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕੋਈ ਸਾੜ ਕੇ ਸਮੇਟਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਕੋਈ ਕਬਰ ਵਿਚ ਦੱਬ ਕੇ। ਅੰਤਿਮ ਸੈਸਕਾਰ ਦੀ ਰਸਮ ਦੇ ਇਸ ਫ਼ਰਕ ਨੂੰ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕੋਈ ਅਹਿਮੀਅਤ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਮਕਸਦ ਤਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ 
ਸਰੀਰ ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਭਾਵ ਲਾਸ਼ ਨੂੰ ਸਮੋਟਣ ਦਾ ਹੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਾਇਆ ਥਿਗੂਤੀ ਬਹੁ ਬਿਧਿ ਭਾਤੀ ॥ 
ਕੋ ਜਾਰੇ ਥੇ ਗਡਿ ਲੇ ਮਾਟੀ ॥ ।ਗਓਂੜਾੀ ਕਛੰਰ ਜ. ਪੰਨਾ 929) 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ 
ਹੈ, ਮਜ਼ਹਬ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਵਿਤਕਰਾ ਕਰਨ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਨਹੀਂ । 


2. ਜਾਤ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਭਾਰਤੀ ਸਮਾਜ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਵਿਚ ਵੈਡਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਜਾਤ-ਪਾਤੀ 
ਵਿਵਸਥਾ ਨੂੰ ਚੁਣੌਤੀ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਦਾ ਬਾ-ਦਲੀਲ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਗਰਭ ਫਾਸ ਮਹਿ ਕੁਲੁ ਨਹੀ ਜਾਤੀ ॥ ਬ੍ਰਹਮ ਬਿੰਦੂ ਤੇ ਸਭ ਉਤਪਾਤੀ ॥੧॥ 
ਥਹੁ ਰੇ ਪੰਡਿਤ ਬਾਮਨ ਕਬ ਕੇ ਹੋਏ ॥ ਬਾਮਨ ਕਹਿ ਕਹਿ ਜਨਮੁ ਮਤ ਖੋਏ ॥੧ਭਰਹਾਉਸ 
ਜੋ ਤੂੰ ਬਾਾਹਮਣੁ ਬ੍ਰਹਮਣੀ ਜਾਇਆ ॥ ਤਉ ਆਨ ਬਾਟ ਕਾਹੇ ਨਹੀ ਆਿਆ ॥੨॥ 
ਤੁਮ ਕਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹਮ ਕੜ ਸੂਦ ॥ ਹਮ ਕਤ ਲੌਹੂ ਤੁਮ ਕਤ ਦੂਧ ॥੩॥ 
ਥਹੁ ਕਬੀਰ ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੁ ਥੀਚਾਰੈ ॥ ਸੌ ਬ੍ਰਾਹਮਣੁ ਕਹੀਅਤੁ ਹੈ ਹਮਾਰੈ ॥੪॥ 
/ਗਾਉਂਾਂ ਕਥਨ ਜੰ, ਪੰਨਾਂ 325) 
ਜਿਵੇਂ ਪਿੱਛੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੁੱਛਿਆ ਸੀ ਕਿ ਹਿੰਦੂ ਅਤੇ ਤੁਰਕ ਕਿਥੋਂ ਆ 
ਗਏ ? ਇਹ ਨਾਂਅ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸ ਨੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ? ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਥੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ “ਬਾਮਨ ਕਬ ਕੇ ਹੋਏ ?”' ਬੱਚਾ ਜਦੋ' ਗਰਗ 
ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਕੁਲ ਜਾਂ ਜਾਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਜਨਮ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ' ਹੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਜਨਮ ਦਾ ਢੰਗ ਇੱਕੋ 
ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਵਿਚ ਲਹੂ ਹੈ, ਦੁੱਧ ਕਿਸੇ ਦੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸੁਆਲ ਉਠਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ ਥ੍ਰਾਹਮਣ ਹੋ ਗਿਆ 
ਅਤੇ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਕਿਵੇਂ' ਸ਼ੂਦਰ ਹੋ ਗਿਆ ? ਜਾਤ ਜਾਂ ਵਰਣ ਭਾਵੇਂ ਕੋਈ ਵੀ ਹਵੇ, 
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ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਵੀਚਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਭਗਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਭਾਵ ਉੱਚਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰਾਗ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨੂਰ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਨ। ਸਾਰੀ ਖ਼ਲਕਤ 
ਦੇ ਵਿਚ ਉਸ ਇੱਕੋ ਇਕ ਖ਼ਾਲਕ ਦਾ ਵਾਸਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਰਬ- 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਦੀ ਸ਼ੋਕਾ ਨੱਸ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੋਇਆ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਵਿਚ ਉਸ ਸੱਚੇ ਦਾ ਵਾਸ ਦੇਖਣ ਲੱਗ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਸਗੀਰ ਦੀ ਮਿੱਟੀ ਇੱਕੋਂ ਹੈ, ਭਾਵ ਇੱਕੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤੱਤਾਂ 
ਤੋਂ' ਸਾਰੇ ਸਰੀਰ ਬਣੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਮੰਨ ਕੇ ਨੁਕਸ ਕੱਢਣ ਜਾਂ ਉੱਚੇ- 
ਨੀਵੇਂ ਦੱਸਣਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੀ ਗ਼ਲਤ ਗੱਲ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਮਾਟੀ ਏਕ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤਿ ਕਰਿ ਸਾਜੀ ਸਾਜਨਹਾਰੈ ॥ 
ਨਾ ਕਛੂ ਪੋਚ ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ਨਾ ਕਛੂ ਪੋਚ ਕੁੰਭਾਰੇ ॥ 
ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਕਛਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1350) 
(2) ਕੁਮਾਰੈ ਏਕ ਜੁ ਮਾਟੀ ਗ੍ਰੀਧੀ ਬਹੁ ਬਿਧਿ ਬਾਨੀ ਲਾਈ ॥ 
ਕਾਹੂ ਮਹਿ ਮੋਤੀ ਮੁਕਤਾਹਲ ਕਾਰੂ ਵਿਆਧਿ ਲਗਾਈ ॥ 
(ਆਸਾ ਕਲਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 479) 
ਇੱਕੋ ਮਿੱਟੀ ਨੂੰ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਸਾਜਨਹਾਰੇ ਨੇ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਇੱਥੋ 
ਮਿੱਟੀ ਗੁੰਨ੍ਹ ਕੇ ਉਸ ਤੋ' ਵੱਖ-ਵੱਖ ਆਕਾਰਾਂ, ਸ਼ਕਲਾਂ ਅਤੇ ਰੋਗਾਂ ਦੇ ਭਾਂਡੇ ਬਣਾ 
ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਕਾਲੇਂ-ਗੋਰੇ ਸਭ ਉਸ ਇੱਕੋ ਮਿੱਟੀ ਤੋ' ਇੱਕੋ ਸਾਜਨਹਾਰੇ ਨੇ ਸਾਜੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਨੀਵਾਂ ਦੱਸਣਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਦੱਸਣਾ, ਮੂਲੋਂ ਹੀ ਗ਼ਲਤ 
ਗੱਲ ਹੈ। ਇਕ ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ 'ਮਾਟੀ ਕੇ ਪੂਤਰੇ” 
ਫਾਵ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਪੁਤਲੇ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਊਚ-ਨੀਚ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਦੋ ਸਲੋਕਾਂ ਢਿਚ ਹਲਦੀ ਅਤੇ ਚੂਨੇ ਦੇ ਮੇਲ ਦੀ 
ਉਦਾਹਰਣ ਦੇ ਕੇ ਸਾਰੇ ਜ਼ਿੰਨ-ਭੇਦ ਮਿਟਾਉਣ ਦਾ ਰਸਤਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਭੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਕਬੀਰ ਹਰਈ ਪੰਅਰੀ ਚੂੰਨਾਂ ਊਜਲ ਭਾਇ ॥ 
ਰਾਮ ਸਨੇਹੀ ਤਉ ਮਿਲੈ ਦੋਨਉ ਬਰਨ ਗਵਾਇ ॥੫੬॥ 
ਕਬੀਰ ਹਰਦੀ ਪੀਰਤਨੁ ਹਰੈ ਚੂਨ ਚਿਹਨੁ ਨ ਰਹਾ ॥ 
ਬਲਿਹਾਰੀ ਇਹ ਪੀਤਿ ਕਉ ਜਿਹ ਜਾਇਿ ਬਰਨੁ ਕੁਲੁ ਜਾਇ ॥੫੭॥ 
/ਸਲੱਕਾ ਕਰ ਜ?. ਪੰਨਾ 1367) 
ਹਲਦੀ ਦਾ ਰੋਗ ਪੀਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਚੂਨੇ ਦਾ ਢਿੱਟਾ । ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਆਪੋ ਵਿਚ 
ਮਿਲਣ 'ਤੇ ਹਲਦੀ ਆਪਣਾ ਪੀਲਾ ਰਗ ਗਵਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਚੂਨਾ ਆਪਣਾ ਚਿੱਟਾ 
ਰੋਗ ਛੱਡ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਵਾਂ ਲਾਲਗੀ ਦੀ ਭਾਹ ਮਾਰਦਾ ਰੋਗ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲਦਿਆਂ 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰੀਤ ਪੈ ਜਾਣ 'ਤੇ ਬੰਦੇ ਢੇ ਜਾਤ, ਵਰਣ ਅਤੇ ਕੁਲ ਆਦਿ ਦੇ 
ਫ਼ਰਕ ਸਭ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਊਚ-ਨੀਚ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਸਭ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਫਿਰ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਉਹ ਨਿਰੈਜਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਜ਼ਰ ਆਉਣ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ' ਹੈ। 
ਸਾਰੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਸਰੀਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਕਰਕੇ ਜਾਣਨ 
ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 


3. ਧਨ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਕੁਝ ਲੋਕ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖੋਂ ਬਹੁਤ ਗ਼ਰੀਬ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਬਹੁਤ ਅਮੀਰ। ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਲੋਕ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖੋਂ ਆਪਣਾ ਗੁਜ਼ਾਰਾ ਚਲਾਉਣ ਦੇ 
ਆਹਰ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਲੱਗੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਮੀਰੀ-ਗ਼ਰੀਬੀ ਦੇ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਹੁੰਦੇ 
ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਨਿੱਜੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੈਢਾਇਆ ਸੀ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ 
ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਸ ਵਿਤਕਰੇ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਯਥਾਰਥਕ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਖਿੱਚਣ 
ਵਿਚ ਸਵਲ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇਸ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਨਿਰਧਨ ਆਦਰੁ ਕੋਈ ਨ ਦੇਇ॥ 
ਲਾਖ ਜਤਨ ਕਰੈ ਓਹੁ ਚਿਤਿ ਨ ਧਰੇਇ ॥੧॥ਰਹਾਉਮ 
ਜਉ ਨਿਰਧਨੁ ਸਰਧਨ ਕੈ ਜਾਇ॥ ਆਗੇ ਬੈਠਾ ਪੀਠਿ ਫਿਰਾਇ ॥੧॥ 
ਜਉ ਸਰਧਨੁ ਨਿਰਧਨ ਕੈ ਜਾਇ ॥ ਦੀਆ ਆਦਰੁ ਲੀਆ ਭੁਲਾਇ ॥੨॥ 
ਨਿਰਧਨੁ ਸਰਧਨੁ ਦੇਨਉ ਭਾਈ॥ ਪ੍ਰਭ ਕੀ ਕਲਾ ਨ ਮੇਟੀ ਜਾਈ ॥੩॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਨਿਰਧਨੁ ਹੈ ਸੋਈ ॥ ਜਾ ਕੇ ਹਿਰਦੈ ਨਾਮੁ ਨ ਹੋਈ ॥੪॥੮॥ 
(ਡੌਡਉਂ ਕੌਰ ਜ. ਪੰਨਾਂ 4159) 
ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਗ਼ਰੀਬ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । ਜੋਕਰ ਗ਼ਰੀਬ 
ਆਦਮੀ ਕਿਸੇ ਅਮੀਰ ਦੇ ਘਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਉਂਦਾ ਦੇਖ ਕੇ ਅਮੀਰ 
ਆਦਮੀ ਉਸ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ, ਪਰ ਜੇਕਰ ਕੋਈ ਅਮੀਰ ਆਦਮੀ 
ਕਿਸੇ ਗ਼ਰੀਬ ਦੇ ਘਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਗ਼ਰੀਬ ਆਦਮੀ ਘਰ ਆਏ ਅਮੀਰ ਆਦਮੀ 
ਨੂੰ ਵੱਧ ਤੋਂ ਵੱਧ ਆਦਰ ਦੇਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗ਼ਰੀਬ ਅਤੇ ਅਮੀਰ ਦੋਵੇਂ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਭਾਈ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਿਤਾ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਤਾਂ ਗ਼ਰੀਬ 
ਉਸ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਦਮੀ ਬੇਸ਼ੱਕ 
ਧਨਵਾਨ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਜੇਕਰ ਉਸ ਦੇ ਪੱਲੇ ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਨਿਰਧਨ ਹੈ । 
ਅਮੀਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਉਸ ਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੰਦੇ ਹਲ ਫਿ ਅਮੀਰੀ-ਗ਼ਰੀਬੀ ਕੋਈ ਪੱਕੀ ਸਥਿਤੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਮੀਰ ਕਦੇ ਵੀ 
ਗ਼ਰੀਬ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕੋਈ ਗ਼ਰੀਬ ਅਮੀਰ ਵੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਧਨ ਦਾ 
ਹੋਕਾਰ ਕਰਕੇ ਕਿਸੇ ਗ਼ਰੀਬ 'ਤੇ ਹੱਸਣਾ ਜਾਂ ਉਸ ਦਾ ਮਜ਼ਾਕ ਉਡਾਉਣਾ ਸਿਆਣਪ 
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ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਏਨਾ ਸ਼ਕਤੀਵਾਨ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜਲ ਨੂੰ ਥਲ ਅਤੇ ਥਲ ਨੂੰ 
ਜਲ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਭਿਖਾਰੀ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਭਿਖਾਰੀ 
ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਮੂਰਖ ਨੂੰ ਸਿਆਣਾ ਅਤੇ ਸਿਆਣੇ ਨੂੰ ਮੂਰਖ ਬਣਾ ਦੇਣ ਦੇ 
ਸਮਰੱਥ ਹੈ। ਧਨ ਨਾ ਕੋਈ ਜਨਮ ਸਮੇਂ ਲੈ ਕੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਮੋਤ 
ਸਮੇਂ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਨ ਦੀ ਅਸਥਿਰਤਾ ਕਰਕੇ ਗ਼ਰੀਬੀ-ਅਮੀਰੀ ਦੇ 
ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਮਾਨਤਾ ਦੇਣੀ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਗ਼ਲਤ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਇਸ 
ਸੰਬੋਧ ਵਿਚ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਅਮਲ ਕਰਨ ਯੋਗ ਹਨ : 
(1) ਨਾ ਕੋਊ ਲੈ ਆਇਓ ਇਹੁ ਧਨੁ ਨਾ ਥੋਊ ਲੈ ਜਾਤੁ॥ 
ਰਾਢਨ ਹੂੰ ਤੇ ਅਧਿਕ ਛੜ੍ਪਤਿ ਖਿਨ ਮਹਿ ਗਏ ਬਿਲਾਤ ॥ 
ਸਾਰੰਗ ਭਯੀਰ ਜੱ, ਪੰਨਾ 1251/ 
(2) ਭੇਖਾਰੀ ਤੇ ਰਾਜੁ ਕਰਾਵੈ ਰਾਜਾ ਤੇ ਭੇਖਾਰੀ ॥ 
ਖਲ ਮੂਰਖ ਤੇ ਪੰਡਿਤੁ ਕਰਿੰਬੇ ਪੰਡਿਤ ਤੇ ਮੁਗਧਾਰੀ ॥ 
/ਸਾਰੰਗ ਕਬੀਰ ਜ, ਪੰਨਾ 12527 
(31 ਕਬੀਰ ਗਰਬੁ ਨ ਥੀਜੀਐ ਰੋਕੁ ਨ ਹਸੀਐ ਕੋਇ ॥ 
ਅਜਰੁ ਸੁ ਨਾਉ ਸੁਮੁੰਦੂ ਮਹਿ ਕਿਆ ਜਾਨਉ ਕਿਆ ਹੋਇ॥ 
ਸਿਲੌਕ ਕਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 1366/ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਅਤੇ ਬਿਦਰ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ 
ਆਪਣੇ ਰਾਗ ਮਾਰੂ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪੇਮ ਦਾ ਭੁੱਖਾ ਹੈ। ਹੌਕਾਰੀ ਦੁਰਯੋਧਨ ਦੇ ਮਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਖਾਣਿਆਂ ਨੂੰ 
ਛੱਡ ਕੇ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਬਿਦਰ ਦੇ ਨਿੱਕੇ ਜਿਹੇ ਘਰ ਵਿਚ ਅਲੂਣਾ ਸਾਗ 
ਖਾਣਾ ਪਸੈਦ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਭਾਈ ਲਾਲੋ ਜੀ ਦੀ ਮਿਹਨਤ ਦੀ ਕੋਧਰੇ ਦੀ ਰੋਟੀ 
ਖਾਣ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਲਿਕ ਭਾਗੋ ਦੀ ਗ਼ਲਤ ਕਮਾਈ ਤੋਂ ਬਣੇ 
ਖਾਣਿਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । ਰਾਮ ਚੰਦਰ ਜੀ ਭੀਲਣੀ ਦੇ ਜੂਠੇ ਬੇਰਾਂ ਦਾ ਅਨੰਦ 
ਮਾਣਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਅਸਲੀ ਮਹੱਤਵ ਤਾਂ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ “ਹਮ ਮਸਕੀਨ ਖੁਦਾਈ ਬੰਦੇ" ਕਹਿਣ ਵਿਚ 
ਮਾਣ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਦੁਨਿਆਵੀ ਧਨ ਦਾ 
ਮਾਣ, ਲੌਗ ਅਤੇ ਹੰਕਾਰ ਛੱਡ ਕੇ ਅਸਲੀ ਨਾਮ-ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਮਹਿਲਾਂ (ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਨਹੀਂ 
ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਜਿਥੇ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਕਿਰਤ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ) ਨਾਲੋਂ ਸੰਤ-ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ 
ਭੁੱਗੀ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਲੋੜ ਵਾਸਤੇ ਸਾਢੇ ਤਿੰਨ ਹੱਥ 
ਜ਼ਮੀਨ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਥੋਂ ਤਕ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬੇਈਮਾਨੀ ਨਾਲ 
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ਥਣੇ ਛੱਤੀ ਪਦਾਰਥਾਂ ਤੋਂ 'ਮਧੂਕਰੀ" ਭਾਵ ਭਿੱਖਿਆ ਵਿਚ ਮਿਲੀ ਰੌਟੀ ਚੰਗੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਬਾਹ 
ਲਈ ਕੁਝ ਜ਼ਰੂਰੀ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਮੰਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ “ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੀਤਾ ਲਬਥੋ”। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਨਿਰਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਨਜਾਇਜ਼ ਢੰਗਾਂ ਨਾਲ ਧਨ ਇਕੱਠਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ, ਵੰਡ ਕੇ ਖਾਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਧਨ ਕਰਕੇ ਵਿਤਕਰੇ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚੋਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣੀ 
ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਚੰਗੇ ਕੰਮ ਕਰਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦਾ ਧਨ ਬੰਦੇ 
ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 


4. ਲਿੰਗ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਮੁੰਡੇ-ਕੁੜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਸਾੜੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਅੱਜ ਵੀ ਘੁਣ ਵਾਂਗ ਲੱਗਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਥੰਨਿਆ ਭਰੂਣ-ਹੱਤਿਆ ਸਦਕਾ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਲੜਕੀਆਂ ਦੀ ਘੱਟ ਰਹੀ 
ਗਿਣਤੀ ਚਿੰਤਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਥਣੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਲਿੰਗ- 
ਆਧਾਰਿਤ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੀ ਰੱਦ ਕਰਦੀ ਹੈ । ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ 
ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਇਸਤਰੀਆਂ-ਮਰਦ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਹ ਸਭ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਹੀ ਰੂਪ ਹਨ। ਆਪ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਏਤੇ ਅਉਰਤ ਮਰਦਾ ਸਾਜੇ ਏ ਸਭ ਰੂਪ ਜ਼ੁਮਾ੍‌ਰੇ ॥ 
ਕਬੀਰੁ ਪੂੰਗਰਾ ਰਾਮ ਅਲਹ ਕਾ ਸਭ ਗੁਰ ਪੀਰ ਹਮਾਰੇ ॥ 
।ਭਡਾਸ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਨਗਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1349) 
ਇਥੇ ਲਿੰਗ-ਭੇਦ ਦੀ ਕੋਈ ਗੱਲ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਔਰਤ ਅਤੇ ਮਰਦ 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਸਰੀਰ ਇੱਕੋ ਜਿਹੇ ਤੱਤਾਂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਤੱਤਾਂ 
ਨੂੰ ਹੀ ਸਰੀਰ ਆਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਤੱਤ ਇੱਕੋ ਹਨ, ਬੱਸ ਢਾਂਚੇ ਹੀ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਹਨ। 
ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਕਉਨ ਕੋ ਪੁਰਖੁ ਕਉਨ ਕੀ ਨਾਰੀ ॥ 
ਇਆ ਤਤ ਲੇਜ਼ੁ ਸਰੀਰ ਬਿਚਾਰੀ ॥ /ਗਉਤਾੀ ਕਥਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 3377 
ਆਪ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੇਕਰ ਇੱਛਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਉਹ 
ਨਾਗੀ ਨੂੰ ਪੁਰਖ ਅਤੇ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਨਾਰੀ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਰੀ ਤੇ ਜੋ ਪੁਰਖੁ ਕਰਾਵੈ ਪੁਰਖਨ ਤੇ ਜੋ ਨਾਰੀ ॥ 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਸਾਧੂ ਕੋ ਪ੍ਰੀਤਮ ਤਿਸੁ ਮੂਰਤਿ ਬਲਿਹਾਰੀ ॥ 
(ਸਾਰੰਗ ਛਛੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ” 252) 
ਵਿਗਿਆਨਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਾਵੇ' ਇਸਤਰੀ ਹੈ ਤੇ ਭਾਵੇਂ ਮਰਦ, ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ 
ਲਈ ਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਫੀਰਜ ਅਤੇ ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਉਦਰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਸਾਇੰਸ ਇਹ ਵੀ 
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ਮੰਨਦੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਇਕ ਇਸਤਰੀ ਵਿਚ ਅਰਧ-ਪੁਰਖ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਪੁਰਖ ਵਿਚ 
ਅਰਧ-ਇਸਤਰੀ ਦਾ ਅੰਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ 
ਇਥੇ ਦਰਜ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਢੁੱਕਵਾਂ ਅਤੇ ਉਚਿਤ ਹੈ : 
ਪੁਰਖ ਮਰਿ ਨਾਰ ਨਾਰਿ ਮਹਿ ਪੁਰਖਾ ਬੂਝਹੁ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨੀ ॥ 
ਰਾਮਕਲੀ #: 5. ਪੰਨਾ #79) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਹਵੇਂ ਸਾਰੇ ਔਰਤਾਂ-ਮਰਦ ਜਗਿਆਸੂ ਜੀਵ-ਇਸਤਰੀਆਂ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਲਈ ਲਿੰਗ-ਭੇਦ ਦੀ ਕੋਈ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਸੂਤਕ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੁਰਜ਼ੋਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ ਹੀ ਸੂਤਕ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਇਸਤਗੀ ਨੂੰ ਹੀ ਇਸ ਰਸਮ 
ਦਾ ਸ਼ਿਕਾਰ ਕਿਉਂ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਹਰ ਹਾਲ ਵਿਚ 
ਕਿਉਂ ਪਵਿੱਤਰ ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਕਿਉਂ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਅਪਵਿੱਤਰ ਮੰਨਦਾ ਹੈ ? 
ਆਪ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾ ਸਵਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਕਹੁ ਰੇ ਪੰਡੀਆ ਕਉਨ ਪਵੀਤਾ॥ 
ਐਸਾ ਗਿਆਨੁ ਜਪਹੁ ਮੇਰੇ ਮੀਤਾ ॥ /ਨਊਾੀ ਕਾਗੰਡ ਸੀ. ਪੰਨਾਂ 9314 


ਧਾਰਮਿਕ ਪੱਖੋਂ ਲਿੰਗ-ਭੇਦ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਵਿਤਕਰੇ ਦੀ ਗੱਲ ਦਾ ਖੰਡਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਾਜ਼ੀ ਨੂੰ ਵੀ ਸਿੱਧਾ ਸੁਆਲ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਨੁੰਨਤਿ ਥੀਏ ਤੁਰਕੁ ਜੇ ਹੋਇਗਾ ਅਉਰਤ ਥਾ ਕਿਆ ਕਰੀਐ ॥ 
ਅਰਧ ਸਗੀਰੀ ਨਾਰਿ ਨ ਛੋਡੈ ਤਾ ਤੇ ਹਿੰਦੂ ਰੀ ਰਹੀਐ ॥ 
(ਆਸ਼ਾ ਕਬ ਜੀ, ਪੰਨਾ 977) 
ਜਿਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਸੂਤਕ-ਸੁੱਚਮ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਗੱਲ ਹੋਈ ਹੈ, ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਇਸਤਰੀ ਨੂੰ ਮਰਦ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਰੱਖਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਪੁਰਖ ਲਈ ਹੈ ਹੀ ਅਰਧ-ਸਰੀਰੀ। ਉਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਪੁਰਖ ਦੀ ਹੋਂਦ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਉਹ ਇਸ ਧਰਤੀ 'ਤੇ ਜਨਮ ਵੀ ਨਹੀਂ ਲੈ ਸਕਦਾ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਲਿੰਗ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਅਤੇ 
ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਜੀਵਨ ਜੀਵਿਆ ਹੈ। 


5. ਸਥਾਨ-ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਮੁੱਚੇ ਸੈਸਾਰ ਅਤੇ ਸਮੁੱਚੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ 
ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਉਸ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਕਿੰਨੇ ਸਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਆਪ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਓਇ ਜੁ ਦੀਸਹਿ ਅੰਬਰਿ ਤਾਰੇ ॥ ਕਿਨਿ ਓਇ ਚੀਤੇ ਚੀਤਨਹਾਰੇ ॥੧॥ 
ਕਹੁ ਰੇ ਪੰਡਿਤ ਅੰਰੁ ਕਾ ਸਿਉ ਲਾਗਾ॥ ਬੂਝੈ ਬੁਝਨਹਾਰੁ ਸਭਾਗਾ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥# 
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ਸੂਰਜ ਚੈਦੁ ਕਰਰਿ ਉਜੀਆਰਾ ॥ ਸਭ ਮਹਿ ਪਸਚਿਆ ਬ੍ਰਹਮ ਪਸਾਰਾਂ ॥੨॥ 
ਕਹੁ ਕਥੀਰ ਜਾਨੈਗਾ ਸੋਇ ॥ ਹਿਰਦੈ ਰਾਮੁ ਮੁਖਿ ਰਾਮੈ ਹੋਇ 8੩੩੨੯॥ 
(ਲਾਉਂਤਾੀਂ ਕਗੌਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 329) 
ਆਕਾਸ਼, ਸੂਰਜ, ਚੰਦ ਅਤੇ ਤਾਰੇ ਕਿਸ ਨੇ ਥਣਾਏ ਹਨ ? ਕਿੰਨੀ ਸੋਂਦਰਤਾ 
ਨਾਲ ਇਹ ਟਿਕਾਏ ਹੋਏ ਹਨ । ਕਿੰਨੀ ਅਚੰਭੇ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਇਹ ! ਰਚਨਾ ਨੂੰ 
ਦੇਖਦਿਆਂ ਹੀ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਇਸ 
ਸੱਚਾਈ ਨੂੰ ਸਮਝ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਸੋਚਣੀ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਰਾਮ ਵੱਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁਹੱਲਾ, ਪਿੰਡ, ਸ਼ਹਿਰ, ਸੂਬਾ ਅਤੇ ਦੇਸ਼ 
ਫਿਰ ਉਸ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਛੋਟੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਬਣ ਕੇ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਮਨੁੱਖ ਸਮਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਤਾਂ ਇਸ ਵਿਸ਼ਾਲ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦਾ ਹੀ ਇਕ ਨਿੱਕਾ 
ਜਿਹਾ ਹਿੱਸਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਥਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਥਾਣੀ ਵਿਚ ਸੈਸਾਰ, ਜਗ, ਦੁਨੀ, 
ਲੋਈ, ਲੋਗਾ ਆਦਿ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਅਕਸਰ ਵਰਤੋ' ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਥਾਨ- 
ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ ਵੱਲ ਬੇਦੇ ਦਾ ਧਿਆਨ ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਦਿੰਦੇ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪ 
“ਜਗਤ-ਪਿਤਾ' ਦਾ ਦਰਜਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਜਗਤ-ਪਿਤਾ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ 
ਸਾਰੇ ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਜੀਵ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹਨ। ਭਾਸ਼ਾ, ਖਾਣ-ਪੀਣ, ਪਹਿਰਾਵੇ ਅਤੇ ਰੀਤਾਂ- 
ਰਸਮਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਜੋ ਸਾਨੂੰ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ, ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹ ਵੱਖ-ਵੱਖ 
ਇਲਾਕਿਆਂ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਪ੍ਰਭਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਹਨ । ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਇਕ 
ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਅਤੇ ਇਕ ਹੀ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ, ਇਕ ਹੀ ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਇਕ 
ਹੀ ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਵਾਸੀ ਹਨ। 
ਸਥਾਨ-ਭੇਦ ਦਾ ਖੰਡਨ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਦੋਹਾਂ 
ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਤਿੱਖੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਕਾਸ਼ੀ ਭਾਵ ਬਨਾਰਸ ਵਿਚ ਮਰਨ ਵਾਲੇ ਦੀ ਮੁਕਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਸਰਾਪੀ 
ਹੋਈ ਧਰਤੀ ਮਗਹਰ ਵਿਚ ਮਰਨ ਵਾਲਾ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਵਿਵਹਾਰਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ 
ਦੇ ਆਖ਼ਰੀ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਕਾਸ਼ੀ ਛੱਡ ਕੇ ਮਗਹਰ ਜਾ ਵੱਸੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਅਕਾਲ-ਚਲਾਣਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਲੀਲ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜੇਕਰ ਕੋਵਲ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਮਰਨ ਨਾਲ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਹੋ ਜਾਣੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮੁਕਤੀ 
ਵਾਸਤੇ ਰਾਮ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ ? ਜੇ ਇਹ ਮੁਕਤੀ ਸ਼ਰਤੀਆ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ 
ਰਾਮ ਦਾ ਇਸ ਵਿਚ ਕੀ ਅਧਿਕਾਰ ਜਾਂ ਅਹਿਸਾਨ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਆਪ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਹਰਿ ਕੇ ਲੋਗਾ ਮੈ ਤਉ ਮਤਿ ਕਾ ਭ਼ੌਰਾ॥ 
ਜਉ ਤਨੁ ਥਾਸੀ ਤਜਹਿ ਕਬੀਰਾ ਰਮਈਐ ਕਹਾ ਨਿਹੋਰਾ ॥ 
(ਹਨਾਸਗਾਂ ਛਥਾਂਡ ਜੀ, ਪੰਨਾ 692) 


ਦੂਜੀ ਦਲੀਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੇਕਰ ਮਨ ਵਿਚ ਹਗੀ ਦਾ ਵਾਸਾ ਹੈ ਤਾਂ ਫਿਰ 
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ਮਗਹਰ ਵਿਚ ਮਰਿਆਂ ਮੁਕਤੀ ਕਿਉਂ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ ? ਜੇਕਰ ਮਨ ਕਠੋਰ ਹੈ, ਮਨ 
ਵਿਚ ਦਇਆ-ਧਰਮ ਨਹੀਂ ਹੈ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਜਾਂ ਮਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ 
ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਐਲਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਮਨਹੁ ਥਨੌਰ ਮਰੈ ਥਾਨਾਰਸਿ ਨਰਕੁ ਨ ਬਾਚਿਆ ਜਾਈ ॥ 
ਹਰਿ ਕਾ ਸੋਤੁ ਮਚੈ ਹਾੜੰਥੈ ਤ ਸਗਲੀ ਸੈਨ ਤਰਾਈ 
(ਆਸ਼ਾ ਕਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4847 
ਆਪ “ਕਾਸੀ ਮਗਹਰ ਸਮ ਬੀਚਾਰੀ” ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਆਪ 
ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜੈਸਾ ਮਗਰਰੁ ਬੈਸੇ ਕਾਸੀ ਰਮ ਏਕੈ ਕਰਿ ਜਾਨੀ ॥ 
ਹਮ ਨਿਰਧਨ ਜਿਉ ਇਹੁ ਧਨੁ ਪਾਇਆ ਖਰਤੇ ਫੂਟਿ ਗੁਮਾਨੀ ॥ 
ਰਾਮਕਲੀ ਕਲਰ ਜ. ਪੰਨਾ 969) 
ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਉਸ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਜਿਥੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪਾਲਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਉਂਜ ਹੀ ਕਿਸੇ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਅਪਵਿੱਤਰ ਕਹਿ ਦੇਣਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੀ 
ਗ਼ਲਤ ਹੈ। 
ਰਾਗੁ ਗੋਂਡ ਦੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਦੱਸਦੇ 
ਹੋਏ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਤਮਾ ਨਾ ਤਾਂ ਮਾਨਸ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਦੇਉ। ਨਾ 
ਇਹ ਗਿਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਦਾਸੀ । ਨਾ ਇਹ ਰਾਜਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਭਿਖਾਰੀ । 
ਨਾ ਇਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਖੱਤਰੀ। ਬਾਹਰੇ' ਮਨੁੱਖ ਜਤੀ, ਜੋਗੀ, ਤਪਾ, 
ਜ਼ੇਖ਼ ਆਦਿ ਕਹਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਆਤਮਾ ਦੇ ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਇਥੇਂ ਤਕ 
ਕਿ ਆਤਮਾ ਦੀ ਕੋਈ ਮਾਤਾ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਨਾ ਇਹ ਪੁੱਤਰ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਦਾ ਕੋਈ 
ਸਰੀਰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਹ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ' ਰਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋ' 
ਸਾਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਏ ਪੰਜ ਭੇਦਾਂ 
ਤੋ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਮਜ਼ਹਬ, ਵਰਣ, ਧਨ, ਲਿੰਗ ਅਤੇ ਸਥਾਨ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਵੰਡ 
ਆਤਮਾ 'ਤੇ ਲਾਗੂ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀਆਂ । ਇਹੀ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦਾ ਸੌ ਫ਼ੀਸਦੀ ਸੱਚ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਦੇ ਹਨ : 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਇਹੁ ਰਾਮ ਕੀ ਅੰਸੁ ॥ 
ਜਸ ਕਾਗਦ ਪਰ ਮਿਟੈ ਨ ਮੰਸ ॥ /ਗੱਡ ਕਬੀਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 8714 


/£/ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ 
ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਨਾ ਕੋਈ ਭੇਖ ਹੈ, ਨਾ ਕੋਈ 
ਅਡੋਬਰ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਡਰ ਹੈ । ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਨਿਰਮਲ 
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ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਖ਼ਾਲਸ ਭਾਵ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ? ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਜਨ ਭਏ ਖਾਲਸੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਜਿਹ ਜਾਨੀ ॥ 
(ਸੌਗਠੇ ਕਲੀਨ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 6557 


ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਫਲ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਤਰਵਰ 
ਭਾਵ ਰੁੱਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੇ ਕੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੁੱਖ ਹੈ ਅਤੇ ਦਇਆ 
ਉਸ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਬੀਰ ਦਾਤਾ ਤਰਵਰੁ ਦਯਾ ਫਲੁ ਉਪਕਾਰੀ ਜੀਵੰਤ ॥ 
ਪੰਥੀ ਚਲੇ ਦਿਸਾਵਰੀ ਬਿਰਖਾ ਸੁਫਲ ਫਲੰਤ ॥੨੩੦॥ 
ਸਲੱਂਭ ਲਸ਼ਰ ਜੀ. ਪਨ 4376) 


ਇਸ ਫਲ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਢਿਚ ਇਹ ਵਡਿਆਈ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਸੁਗੀਧ ਦੇਸ਼ਾਂ- 

ਦੇਸ਼ਾਂਤਰਾਂ ਤਕ ਭਾਵ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਫੈਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਸਾਰੇ ਸੋਸਾਰ ਲਈ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਇਸ ਫਲ ਨੂੰ 
ਅੱਗੇ ਹੋਰਨਾਂ ਤਕ ਵੀ ਵੰਡਦਾ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਨਿੱਜੀ ਹੈ, 
ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਉਪਜਦੀ ਸੁਰੀਧੀ ਸਮਾਜਿਕ ਹੈ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਸੈਕਲਪ, ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਨਿੱਜ ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਸੋਗ ਵਿਚ ਵੀ ਸਾਰਥਿਕਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਪਰਖ ਉਸ ਦੇ ਸਮਾਜ ਪ੍ਰਤੀ ਵਿਹਾਰ ਤੋਂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦਇਆ 
ਰੂਪੀ ਫਲ ਉਸ ਨੂੰ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਮਨੁੱਖ ਸੌਸਾਰ ਵਿਚ ਸਤਿਕਾਰਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁ ਜੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 

ਸਭਿ ਗੁਣ ਤੇਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ॥ 

ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਥੀਤੇ ਭਗਤਿ ਨ ਹੋਵ ॥ (ਜਪ ਜੀ) 

(ਭਾਵ, ਸਾਰੇ ਗੁਣ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੈਤਿਕਤਾ ਜਾਂ ਸਦਾਚਾਰ ਦਾ 

ਜੋਮਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਏ ਬਿਨਾਂ ਹੇ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ ।) 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਬਾਹਰਲੇ ਦਿਸਦੇ ਤਪ, ਸੋਜਮ, ਵਰਤ, ਇਸ਼ਨਾਨ ਆਦਿ 

ਨੂੰ ਬੇਅਰਥ ਦੱਸਦੇ ਹਨ, ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਅੰਦਰਲੀ ਜੁਗਤ ਜਾਣ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਪਿਆਰ ਨਹੀਂ ਉਪਜਦਾ । ਅੰਦਰਲੀ ਮੈਲ (ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ), ਅੰਦਰਲੀ ਕੁੜੱਤਣ (ਹੈਕਾਰ 
ਅਤੇ ਕਰਂਧ ਦੀ), ਅੰਦਰਲਾ ਕਪਟ ਵਿਖਾਵੇ ਦਾ ਅਤੇ ਅੰਦਰਲੀ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦਾ 
ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਖ਼ਾਤਮਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਓਨਾ ਚਿਰ ਮਨੁੱਖ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਕੇਵਲ 
ਪਾਣੀ ਰਿੜਕ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਤਨ ਖਾਂਜੀ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਮਨ ਸਾਫ਼ ਕਰਨ ਵੱਲ ਕੋਈ 
ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਸਹਿਤ ਫ਼ੁਰਮਾ ਰਹੇ ਹਨ : 

ਰਿਦੈ ਕਪਟੁ ਮੁਖ ਗਿਆਨੀ ॥ ਝੂਠੇ ਕਹਾ ਬਿਲੋਚਸਿ ਪਾਨੀ ॥੧॥ 

ਕਾਂਦਿਆ ਮਾਂਜਸਿ ਕਉਨ ਗੁਨਾਂ ॥ ਜਉ ਘਟ ਭੀਤਰਿ ਹੈ ਮਲਨਾਂ ॥੧॥ਰਹਾਉ਼ 
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ਲਉਗੀ ਅਠਸਠਿ ਤੀਰਥ ਨਾਈ ॥ ਕਉਰਾਪਨੁ ਤਊ ਨ ਜਾਈ ॥੨॥ 
ਕਹਿ ਕਥੀਰ ਬੀਚਾਰੀ ॥ ਭਵ ਸਾਗਰੁ ਤਾਰਿ ਖ਼ੁਰਾਰੀ ॥੩॥ 
/ਸੰਗਠਿ ਕੱਝਰਿ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 6564 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਮੁੱਖ ਤੋਂ ਬੈਦਾ ਗਿਆਨੀ 
ਜਾਪਦਾ ਹੈ, ਸੱਜਣ ਜਾਪਦਾ ਹੈ, ਪਰੈਤੂ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਗਿਆਨ ਜਾਂ ਸੱਜਣਤਾਈ ਦੀ 
ਥਾਂ ਕਪਟ ਹੈ, ਧੋਖਾ ਹੈ ਜਾਂ ਫ਼ਰੇਬ ਹੈ। ਇਹ ਤਾਂ ਪਾਣੀ ਰਿੜਕਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ। 
ਪਾਣੀ ਰਿੜਕਣ ਨਾਲ ਮੱਖਣ ਨਹੀਂ ਨਿਕਲ ਸਕਦਾ, ਮੱਖਣ ਲਈ ਤਾਂ ਦੁੱਧ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਸਰੀਰ ਮਾਂਜ-ਸੁਆਰ ਲਿਆ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ? ਅੰਦਰ ਤਾਂ ਕਪਟ ਦੀ 
ਸੈਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਤੁੰਮੇ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਜਾ ਕੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾ ਲਵੋ , ਫਿਰ 
ਥੀ ਇਸ ਦੀ ਕੁੜੱਤਣ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗੀ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਥਾਹਰੀ ਭੇਖ ਜਾਂ ਬਾਹਗੀ ਇਸ਼ਨਾਨ ਨਾਲ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਦੀ, ਜੇਕਰ ਅੰਦਰ ਕਪਟ ਹੈ। ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਨੇ 'ਚਉਥੇ ਪਦ' ਦਾ ਨਾਂਅ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਤਿੰਨ ਗੁਣਾਂ-ਰਜ, 
ਤਮ ਅਤੇ ਸਤ--ਤ' ਉਪਰ ਉੱਠ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ 
ਮਾਇਆ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਰਜ ਗੁਣ ਤਮ ਗੁਣ ਸਤ ਗੁਣ ਕਹੀਐ ਇਹ ਤੇਰੀ ਸਭ ਮਾਇਆ ॥ 
ਚਉਥੇ ਪਦ ਕਉ ਜੋ ਨਰੁ ਚੀਨੈ੍‌_ ਤਿਨ ਹੀ ਪਰਮ ਪਦੁ ਪਾਇਆ॥ 
/ਕੰਦਾਰਾ ਕਬਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4423) 
ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਮੰਨ ਕੇ ਚੱਲਣਾ ਹੈ ਕਿ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਗੁਣ ਉਪਜਾਉਣ 
ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਹੈ। ਭਲੇ ਕਾਰਜ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ 
ਅਹਿਸਾਸ ਹੋਣਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜੋ ਵੀ ਭਲੇ ਕੌਮ ਕਰ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਪ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਿਹਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਮਿਹਰ ਕਰ ਕੇ ਉਸ 
ਤੋਂ ਕਰਵਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਦਇਆ ਵਿਚ ਆ ਕੇ ਦਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ 
ਲੋੜਵੈਦ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਕੋਈ ਪਰਉਪਕਾਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਦਇਆ 
ਦਾ ਗੁਣ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੋ ਉਹ ਦਾਨ ਜਾਂ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਮਲਕੀਅਤ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕੋਲ ਆਪਣਾ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਹੈ, 
ਉਹ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਸਭ ਕੁਝ ਹੈ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ 
ਕੀ ਦਾਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਕੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ? ਤਨ, ਮਨ, ਧਨ ਸਭ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ 'ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਕਿਰਪਾ ਕਰ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਚੋਗੇ 
ਕੌਮ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਇਕ ਮਾਤਰ-ਸਾਧਨ ਜ਼ਰੂਰ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਕਬੀਰ ਮੇਰਾ ਮੁਝ ਮਹਿ ਕਿਛੁ ਨਹੀ ਜੋ ਕਿਛੁ ਰੈ ਜੈ ਤੇਰਾ॥ 
ਤੇਰਾ ਤੁਝ ਕਉ ਸਉਪਤੇ ਕਿਆ ਲਾਬੀ ਮੇਰਾ ॥੨੦੩॥ 
(ਸਲੌਕ ਭਬੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 3757 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਹ ਵਡਿਆਈ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਸਿਰਜੀ ਹੋਈ ਕੁਦਰਤ 
ਉਸ ਦੇ ਧਰਮ ਦਾ ਅਰਥਾਤ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਪੂਰਨ ਪਾਲਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਦੇ 
ਨਿਯਮ ਖ਼ੁਦ-ਬ-ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਢੌਗ ਨਾਲ 
ਕੁਦਰਤ ਵੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਇਕ ਸੋਮਾ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਅਪੁ ਤੇਜੁ ਬਾਇ ਪਿਥਮੀ ਆਕਾਸਾਂ ॥ 
ਐਸੀ ਰਹਤ ਰਹਉ ਹਰਿ ਪਾਸਾ॥ (ਗਿਉੜਾਂ ਕਘਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 327) 


ਸ਼੍ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਕਮੇਟੀ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵੱਲੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ ਸ਼ਝਦਾਰਥ 
ਸੰ ਨ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
“ਪਾਣੀ, ਅੱਗ, ਹਵਾ, ਧਰਤੀ ਅਤੇ ਅਕਾਸ਼ ਦੇ ਸਤੋਂ ਗੁਣ ਧਾਰਨ ਕਰਾਂ । ਜਲ ਨੰਢ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮੈਲ ਧੋਂਦਾ ਹੈ, ਅੱਗ ਵਿਚ ਜੋ ਚੀਜ਼ ਪਾਓ, ਉਸ ਦਾ ਖੋਟ ਸਾੜ ਸੁੱਟਦੀ 
ਹੈ, ਧਰਤੀ ਦਾ ਗੁਣ ਧੀਰਜ ਹੈ, ਹਵਾ ਦਾ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਕਾਸ਼ ਦਾ ਅਲੋਪ 
ਰਹਿਣਾ ਤੇ ਸਭ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਰਹਿਣਾ ਹੈ।£ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਸਭ ਤੋ' ਵੱਡਾ ਨਿਯਮ 
ਨਿਰਪੱਖਤਾ ਅਤੇ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਚੋਦਰਮਾ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਸਭ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਰੋਸ਼ਨੀ 
ਅਤੇ ਧੁੱਪ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਹਾ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾਹ ਲੈਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਬੱਦਲ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਵਿਤਕਰੇ ਤੋਂ ਸਭਨਾਂ ਲਈ ਮੀਂਹ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ । ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 
ਮੂਲ ਜ਼ਰੂਰਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਉਪਰਾਲੇ ਜਾਂ ਕੀਮਤ ਤੋ ਦਿੱਤੀਆਂ 
ਹਈਆਂ ਹਨ । ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਸਮਾਜ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਵਿਚ ਢਾਲ 
ਲੈਣ ਤਾਂ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਹੀ ਸਮਾਜ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰ ਸੁਖ ਅਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲੀ ਦਾ ਅਤੇ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਮੁਜੱਸਮਾ ਬਣ ਜਾਵੇ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਖ਼ੁਦ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਸ ਦੀ ਸਾਜੀ ਕੁਦਰਤ ਵੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ 
ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਧਰਮ ਹੈ। ਦੁਨੀਆਂ ਭਰ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਅਤੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੈਥਾਂ ਨੇ ਹਮੇਸ਼ਾ ਹੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਜਦੋਂ “ਜਹਾ ਖਿਮਾ ਤਹ ਆਪਿ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ 
ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਨੈਤਿਕਤਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਹੈ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ। 
ਮਨੁੱਬ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀ ਇਕ ਅੰਸ਼ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦਾ ਵੀ ਕੁਦਰਤ 
ਦੇ ਵਾਂੜ੍ਹੀ ਹੀ ਫ਼ਰਜ਼ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨਿਯਮਾਂ ਵਿਚ ਰਹੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ 
ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰੇ। ਖਿਮਾ ਅਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਗੁਣ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜੀਵਨ ਹਮੇਸ਼ਾ ਹੀ ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਿਹਰ ਦੀ 


26. ਭਬਦਾਰਥ ਗ੍ਹੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਝ ਜੀ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 327. 
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ਬਰਸਾਤ ਕਦੇ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਬਸ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋ ਕੇ 
ਸ਼ੁਭ ਗੁਣਾਂ ਵੱਲ ਤੁਰ ਪੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 
ਪਾਪ-ਪੁੰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਸਵਰਗ-ਨਰਕ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੁੰਨ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਸਵਰਗ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਾਪ ਕਰਨ ਨਾਲ ਨਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇਣ ਲਈ ਸਵਰਗ ਦਾ ਲਾਲਚ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਰਕ ਦਾ ਡਰਾਵਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲਾਲਚ ਸਦਕਾ ਜਾਂ ਡਰਾਵੇ ਸਦਕਾ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਪੁੰਨ, ਪੁੰਨ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਪੁੰਨ ਤਾਂ ਹੋਣਾ ਹੀ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਪੁੰਨ 
ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਲਾਲਚ ਜਾਂ ਡਰ ਤੋੱ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਦਾਚਾਰ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਾਹ ਲੈਣ ਵਾਂਗੂ 
ਇਕ ਆਪ-ਮੁਹਾਰਾ ਵਰਤਾਰਾ ਹੈ । ਨੈਰਿਕਤਾ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨਰਕ-ਸੁਰਗ ਵੱਲ ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਨਾ ਦੇ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਹੋਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੀਨ ਰਹਿ ਕੇ ਹੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਇਕ ਅੰਗ 
ਬਣ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਕਬੀਰ ਸੁਰਗ ਨਰਕ ਤੇ ਮੈ ਰਹਿਓ ਸਤਿਗੁਰ ਕੇ ਪਰਸਾਦਿ ॥ 
ਚਰਨ ਕਮਲ ਕੀ ਮਉਜ ਮਹਿ ਰਹਉ ਅੰਤਿ ਅਰੁ ਆਦਿ ॥੧੨੦॥ 
(ਸਲਂਡ ਕਲਰ ਸਾ, ਪੰਨਾ 4370) 
(2) ਸੁਰਗ ਬਾਸੁ ਨ ਬਾਡੀਐ ਭਰੀਐ ਨ ਨਰਥਿ ਨਿਵਾਸੁ ॥ 
ਹੋਨਾ ਹੈ ਸੈ ਹੋਈ ਹੈ ਮਨਹਿ ਨ ਥੀਜੈ ਆਸ॥ 
(ਨਾਉਂੜਾਂ ਕਲਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 3377 
(3) ਕਥਨ ਨਰਗੁ ਕਿਆ ਸੁਰਗੁ ਵਿਚਾਰਾ ਸਭਨ ਦੋਊ ਰਾਦੇ ॥ 
ਹਮ ਕਾਹੂ ਕੀ ਕਾਣਿ ਨ ਕਢਤੇ ਅਪਨੇ ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੇ ॥ 
(ਰਾਮਕਲਾ ਕਲਰ ਜਾਂ. ਪੰਨਾ 96੭) 
ਉਪਰੋਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਾਣੇ 
ਅਤੇ ਚਰਨ-ਕਮਲ ਦੀ ਮੌਜ ਦੇ ਮਹੱਤਵ ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਸਵਰਗ ਦੇ ਲਾਲਚ 
ਅਤੇ ਨਰਕ ਦੇ ਡਰ ਤੋ ਮੁਕਤ ਰਹਿਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪਾਪ-ਪੁੰਨ ਅਤੇ ਨਰਗ-ਸੁਰਗ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਬਖੇੜਿਆਂ ਤੋਂ ਅਤੇ 
ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦਾਂ ਤੋਂ' ਦੂਰ ਰੱਖ ਕੇ ਅਪਨਾਉਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਲਾਲਚ ਅਤੇ ਡਰ ਦੋਵੇਂ ਹੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਦੀਆਂ ਅੜਚਣਾਂ ਹਨ। ਇਸ 
ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਨੈਤਿਕ ਬਣਨਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ “ਜਹਾ ਗਿਆਨੁ ਤਹ ਧਰਮੁ ਹੈ” ਕਹਿ ਕੋ ਗਿਆਨ ਦੀ 
ਵਡਿਆਈ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗਿਆਨ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੋਝੀ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਸੋਝੀ ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਗੇ- 
ਬੁਰੇ ਕੰਮਾਂ ਬਾਰੇ ਅਹਿਸਾਸ ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨ 
ਸਮਝਾਉਣ ਲਈ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਮਨ ਸਮਝਾਵਨ ਕਾਰਨੇ ਕਛੂਅਕ ਪੜੀਐ ਗਿਆਨ ॥ 
(ਗਉੜੀ ਭ਼ਾਵਨ ਅਥਗਾਂ ਕਬਰ ਜਾ. ਪੰਨਾ 940) 
ਸੋਝੀ ਜਾਂ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਬਹੁਤ ਵਾਰੀ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋ' 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਗਿਆਨ ਜੇਕਰ ਅਮਲ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ 
ਕੋਰਾ ਗਿਆਨ ਹੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਬੀਰ ਮਨੁ ਜਾਨੈ ਸਭ ਬਾਤ ਜਾਨਤ ਹੀ ਅਉਗਨੁ ਥਰੈ ॥ 
ਕਾਹੇ ਕੀ ਕੁਸਲਾਤ ਹਾਥਿ ਈਪੁ ਕੂਏ ਪਰੈ ॥੨੧੬॥ 
/ਸਲੱਕਾ ਕਬੀਰ ਜ?. ਪੰਨਾ 73767 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨ ਸਾਰੀ ਗੱਲ ਜਾਣਦਾ ਹੋਇਆ ਔਗੁਣਾਂ 
ਦੇ ਗੜਤੇ ਤੁਰਦਾ ਹੈ। ਹੱਥ ਵਿਚ ਫੜੇ ਹੋਏ ਦੀਵੇ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ਜੇਕਰ ਮਨੁੱਖ ਨੇ 
ਖੂਹ ਵਿਚ ਹੀ ਡਿੱਗ ਪੈਣਾ ਹੈ ? ਦੀਵਾ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ ਅਤੇ ਖੂਹ 
ਅਗਿਆਨਤਾ ਦਾ। ਜੇਕਰ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਅਗਿਆਨਤਾ 
ਦੇ ਰਾਹ 'ਤੇ ਹੀ ਤੁਰਨਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਗਿਆਨ ਦਾ ਕੀ ਲਾਭ ? ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਸਲੀ 
ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਨੈਤਿਕਤਾ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਦਾ ਰਸਤਾ ਲੱਭ ਪੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਅਸਲੀਅਤ ਅਤੇ ਆਪਣੇਂ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਸੁਖ ਜਾਂ ਬਾਂਤੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਇਸ ਆਦਰਸ਼ ਨੂੰ ਹੋਰ ਉਚੇਰਾ ਲੈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਉਚੇਗੇ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ 
ਨੈਤਿਕ ਮਨੁੱਖ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਸਮੇਂ ਹਰਖਦਾ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਬਿਪਤਾ ਸਮੇਂ ਰੋਂਦਾ ਨਹੀਂ। ਉਹ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਭਾਣਾ ਮੰਨਦਾ ਹੋਇਆ ਦੁੱਖ-ਸੁੱਖ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਮੰਨ ਕੇ ਚੱਲਦਾ ਹੈ। 
ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਸੋਪੈ ਦੇਖਿ ਨ ਹਰਖੀਐ ਬਿਪਤਿ ਦੇਖਿ ਨ ਰੋਇ॥ 
ਜਿਉ ਸੈਪੈ ਤਿਉ ਬਿਪਤਿ ਹੈ ਬਿਧ ਨੇ ਰਚਿਆ ਸੋ ਹੋਇ॥ 
/ਗਉਣਾੀ ਕਛੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 337) 
(2) ਆਪੁ ਪਛਾਨੈ ਆਪੈ ਆਪ॥ ਚੋਗ ਨ ਥਿਆਪੈ ਤੀਨੇਂ ਤਾਪ ॥੨॥... 
ਕਹੁ ਕਥੀਰ ਸੁਖਿ ਸਹਜਿ ਸਮਾਵਉ ॥ ਆਪਿ ਨ ਡਰਉ ਨ ਅਵਰ ਡਰਾਥਉ ॥੩॥ 
(ਨਾਉੜਾੀ ਛਬਨੈਰ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 327; 
ਦੁੱਖ ਅਤੇ ਸੁੱਖ ਨੂੰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਕਰਕੇ ਮੰਨਣ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਆਪੇ ਦੀ ਪਛਾਣ 
ਕਰ ਲੈਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਸਹਿਜ 
ਵਾਲੀ ਹੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਹ ਨਾ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਡਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਡਰਾਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਆਧਿ ਭਾਵ ਮਨ ਦੇ ਦੁੱਖ, ਬਿਆਧਿ ਭਾਵ ਤਨ ਦੇ ਦੁੱਖ ਅਤੇ ਉਪਾਧਿ 
ਭਾਵ ਭੁਲੇਖੇ ਦੇ ਕਾਲਪਨਿਕ ਦੁੱਖ ਸਭ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
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ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ 'ਤੇ ਏਨਾ ਪ੍ਰਥਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਹਰੇਕ ਵਿਚਾਰ, ਹਰੇਕ ਕਥਨ 
ਅਤੇ ਹਰੇਕ ਕੋਮ ਵਿੱਚੋਂ ਇਹ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਦੁਨੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਗਰਬ ਅਤੇ ਕਪਟ ਦੋਹਾਂ 
ਤੋਂ ਦੂਰ ਰਹਿਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਗਰਬ' ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਸਾਰੇ ਚੰਗੇ ਕੰਮਾਂ ਦੇ 
ਫਲ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। “ਕਪਟ” ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਸਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਉਣ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ। ਉਹ ਚੌਗੇ ਕੋਮ ਵੀ ਆਰਜ਼ੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਵਿਖਾਵੇ ਵਜੋਂ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਉਸ ਦਾ ਮੰਤਵ ਸ਼ੁਭ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਿਮਰਤਾ 
ਦਾ ਗੁਣ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਨਿਮਰਤਾ ਗਰਬ ਦੂਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਆਪ 
ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੇਤ ਵਿਚ ਖਿਲਰੀ ਹੋਈ ਖੰਡ ਵਾਂਗੂੰ ਹੈ। ਇਸ 
ਖੰਡ ਨੂੰ ਹਾਥੀ ਨਹੀਂ ਚੁਣ ਸਕਦਾ, ਭਾਵ ਹੈਕਾਰ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ । 
ਇਸ ਖੰਡ ਨੂੰ ਕੀੜੀ ਚੁਣ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਕੀੜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਹਰਿ ਭਇਓ ਖਾਂਡੁ ਰੇਰੁ ਮਹਿ ਥਿਖਰਿਓ ਹਸਤੀ ਚੁਨਿਓ ਨ ਜਾਈ॥ 
ਕਹਿ ਕਮੀਰ ਕੁਲ ਜਾਤਿ ਪਾਂਤਿ ਤਜਿ ਚੀਟੀ ਹੋਇ ਚੂਨਿ ਖਾਈ ॥ 
ਰਾਮਕਨਨੇ ਕਬੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 9227 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਪੂਰਨ ਦਇਆਲੂ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਵਿਚ ਪੂਰਨਤਾ ਹੈ। ਦਇਆ 
ਵੀ ਪੂਰਨ ਹੀ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਕਦੇ ਘੱਟ ਕਦੇ ਵੱਧ ਦਇਆ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਮਿਠਾਸ ਵੀ ਹਰਦਮ ਰਹਿਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਗੁਣ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਪੂਰਨ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਗੁਣ ਹਨ। ਔਗੁਣ ਨਾਂਹ- 
ਵਾਚਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਣ ਹਮੇਸ਼ਾ ਹਾਂ-ਵਾਚਕ । ਔਗੁਣ ਹਮੇਸ਼ਾ ਢਹਿੰਦੀ ਕਲਾ 
ਦੇ ਸੂਚਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਗੁਣ ਹਮੇਸ਼ਾ ਚੜ੍ਹਦੀ ਕਲਾ ਦੇ। ਔਗੁਣ ਹਮੇਸ਼ਾ 
ਨਿਰਾਸ਼ਾਵਾਦੀ ਅਤੇ ਗੁਣ ਹਮੇਸ਼ਾ ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਕਰੌਧ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 
ਆਪਣਾ ਮਨ ਵੀ ਬੇਚੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕ੍ਂਧ ਨਾਂਹ-ਵਾਚਕ ਹੈ, ਢਹਿੰਦੀ ਕਲਾ 
ਵੱਲ ਲਿਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ਾਵਾਦੀ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਹਮਦਰਦੀ ਕਗੀਏ ਤਾਂ ਮਨ 
ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਹਮਦਰਦੀ ਹਾਂ-ਵਾਚਕ ਹੈ ਅਤੇ ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ 
ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਔਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਇਹੀ ਲੱਛਣ ਹੈ। ਔਗੁਣ 
ਪਛਤਾਵਾ ਅਤੇ ਦੁੱਖ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਣ ਤਸੱਲੀ ਅਤੇ ਸੁਖ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ 
ਸਰਥੱਤ ਦਾ ਭਲਾ ਹੈ, ਆਪਣਾ ਫੀ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਵੀ। ਔਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਨਾ 
ਆਪਣਾ ਭਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨਿਮਰਤਾ ਨੂੰ ਕਿਸ ਹੱਦ ਤਕ ਲੈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਥਾਰੇ 
ਜਾਣ ਕੇ ਸਾਡੀ ਬੁੱਧੀ ਅਚੋਭਿਤ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣੇ 
ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਆਪਣੇ ਚੰਗੇ ਕੰਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਿੰਦਿਆ ਕੋਈ ਵੀ ਪਸੰਦ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨਿੰਦਿਆ ਨੂੰ ਸਰਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਨਿੰਦਉ ਨਿੰਦਉ ਮੋ ਕਉ ਲੋਗੁ ਨਿੰਦਉ ॥ 
ਨਿੰਦਾ ਜਨ ਕਉ ਖਰੀ ਪਿਆਰੀ ॥ ।ਗਾਉੜਾਂ ਲਬੀਰ ਸ?. ਪਨ 3797 


ਨਿੰਦਾ ਕਿਉਂ ਪਿਆਰੀ ਹੈ ? ਕਿਉਂਕਿ ਜਦੋਂ ਨਿੰਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਹੈਕਾਰ 
ਟੁੱਟਦਾ ਹੈ। ਨਿੰਦਾ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀਆਂ ਕਮੀਆਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿੰਦਾ ਮਨ ਸ਼ੁੱਧ ਕਰਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤਾਂ 
ਨਿੰਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਮਿੱਤਰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਔਗੁਣਾਂ ਦੀ ਮੈਲ 
ਧੋਣ ਵਿਚ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਤਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਕਬੀਰ ਸਭ ਤੇ ਹਮ ਬੁਰੇ ਹਮ ਤਜਿ ਭਲੋ ਸਭੁ ਕੋਦਿ ॥ 


ਜਿਨਿ ਐਸਾ ਕਰਿ ਬੂਭਿਆ ਮੀਤੁ ਹਮਾਰਾ ਸੋਇ ॥੭॥ 
ਸਲੋਕ ਕਲਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 364) 


ਆਪਣੌ-ਆਪ ਨੂੰ ਬੁਰਾ ਸਮਝਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 
ਹਸੇਸ਼ਾ ਸਾਹਮਣੇ ਰੱਖਣਾ ਅਤੇ ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਭਲਾ ਸਮਝਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਦੇਖਣਾ । ਜਦੋ' ਅਸੀਂ ਆਪਣੇ ਔਗੁਣਾਂ 'ਤੇ ਨਿਗਾਹ ਰੱਖਾਂਗੇ 
ਤਾਂ ਦੂਜਿਆਂ ਦੇ ਔਗੁਣ ਨਜ਼ਰ ਨਹੀਂ ਆਉਣਗੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਇਹ ਦੇਖਣ ਲਈ 
ਸਾਡੇ ਕੋਲ ਸਮਾਂ ਹੋਵੇਗਾ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਨਿਆਈਂ ਹੈ। ਇਕ ਇਕ ਤੁਕ 
ਦੇ ਵਿਚ ਡੂੰਘੀ ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀ ਭਰੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਏਨੇ ਵਰਤੇ ਗਏ 
ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਦਿਮਾਗ਼ ਸਮਝਣ ਲਈ ਅਸਮਰੱਥਾ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਇਥੇ ਇਹ ਨਿਮਾਣਾ ਜਿਹਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਸੋਕਲਪ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ । 
ਮੁੱਖ ਗੱਲ ਇਹੀ ਉਭਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਈ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਰਸਾਈ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਕਾਦਰ ਅਤੇ ਕੁਦਰਤ 'ਤੇ ਆਧਾਰਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੁਭਾਅ 
ਦਾ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਵਾਂਰ੍ਹੀ ਹੀ ਇਕ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾਅ ਲੱਛਣ ਬਣ ਜਾਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪੁੰਨ-ਪਾਪ, ਸਵਰਗ-ਨਰਕ ਅਤੇ ਸੁੱਖ-ਦੁੱਖ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋ' ਉਪਰ 
ਉਠ ਕੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਅੰਗ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਹਾਲਤ 
ਵਿਚ ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਨਹੀਂ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਅਤੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗਰਬ (ਹੇਕਾਰ) 
ਅਤੇ ਕਪਟ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਰਹਿਤ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟਤਾ, ਸਵੱਛਤਾ, 
ਨਿਮਰਤਾ, ਮਿਠਾਸ, ਖਿਮਾ ਅਤੇ ਦਇਆ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਜੀਵਨ ਹੀ ਜ਼ਗ਼ਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੀ ਨੌਤਿਕਤਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਅਮਲੀ ਰੂਪ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਏਨਾ ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਅਵਸਥਾ ਏਨੀ 
ਉੱਚੀ ਹੋ ਜਾਵੇ ਕਿ : 
ਕਬੀਰ ਮਨੁ ਨਿਰਮਲੁ ਭਦਿਆ ਜੈਸਾ ਰੀਗਾ ਨੀਰੁ ॥ 
ਪਾਛੈ ਲਾਲੋ ਹਰਿ ਭਿਰੈ ਕਹਤ ਕਬੀਰ ਕਬੀਰ ॥੫੫॥ 
ਸਲੰਗ' ਕਥਨ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 7367 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਫਿ-ਸ਼ੈਲੀ 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਧ-ਜ਼ਾਸ਼ਾ ਦਾ ਹੀ 
ਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ, ਪ੍ਰਾਕਰਿਤ, ਅਰਬੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ 
ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਮੂਲ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਖੁੱਲ੍ਹੇ ਮਨ ਅਤੇ ਖੁੱਲ੍ਹੋ ਦਿਲ ਨਾਲ ਵਰਤੇ ਹਨ । ਇੱਕੋ- 
ਇਕ ਸਰਥ-ਵਿਆਪੀ ਅਤੇ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਦਾ ਬਿਆਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕਿਤ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਮੂਲ ਵਾਲੇ ਨਾਮ ਜਾਂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਬਹੁਤ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਕੁਝ ਇਹ ਹਨ : ਰਾਜਾ 
ਰਾਮ ਰਾਇ, ਪ੍ਰਭ, ਸੁਆਮੀ, ਹਰਿ, ਰਮਈਆ, _ਸਾਰਿੰਗਪਾਨੀ, ਭਗਵਾਨ, 
ਸਾਰਿੰਗਧਾਰ, ਠਾਕੁਰ, ਕਰਤਾ, ਪੁਰਖੋਤਮ, ਭਗਵੰਤ, ਮਾਧਉ, ਏਕੋ ਏਕੁ, ਬਨਵਾਰੀ, 
ਦਾਤਾ, ਨਾਇਕ, ਰਾਜਨ, ਧਰਣੀਧਰ, ਨਾਰਾਇਨ, ਮੁਰਾਗੀ, ਮੁਕੰਦ, ਤਰਨਤਾਰਨ, 
ਨਿਰਭਉ, ਓਅੰਕਾਰ, ਛਤ੍ਰਪਤਿ, ਬਿਸਨ, ਪ੍ਰੀਤਮ, ਆਦਿ ਪੁਰਖ, ਪੀਉ, ਸੀਉ, 
ਪਿਤਾ, ਗੋਸਾਈ, ਪੀਤੌਬਰ, ਗੋਪਾਲ, ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ, ਪਰਮੇਸੁਰ, ਜਗਜੀਵਨ, ਬੀਨਲ, 
ਪਿਰ, ਕੰਤ, ਨਿਰੈਕਾਰਾ, ਰਘੁਪਤਿ ਰਾਜਾ, ਬਾਜੀਗਰ, ਕਮਲਾਪਤਿ, ਸਿਆਮ, ਕੇਸੋ, 
ਸੁਰਪਤਿ ਅਤੇ ਨਰਪਤਿ । ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਦੇ ਕੁਝ 
ਨਾਮ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਇਹ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੋ ਆਪਣੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ : ਖੁਦਾਇ, ਪਾਕ ਪਾਕ, ਦਰੀਆ, ਗਰੀਬ ਨਿਵਾਜ ਅਤੇ 
ਪਰਵਿਦਗਾਰ । ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਸੇਬਧਿਤ ਕੁਝ ਨਾਮ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ ਇਹ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੋ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ : ਸਾਹਿਬ, ਖਸਮ, ਖਾਲਕ, ਹਕ , 
ਅਲਹ, ਕਗੀਮ, ਹਾਜਿਰ-ਹਜੂਰ, ਕਬੀਰ ਅਤੇ ਰਹਮਾਨਾ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਯੋਗ-ਮੱਤ, ਹਿੰਦੂ-ਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ ਨਾਲ 
ਸੋਬੋਧਿਤ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਜਾਂ ਵਿਤਕਰੇ ਤੋ ਵਰਤ' 
ਵਿਚ ਲਿਆਂਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਨਾਮ ਜਾਂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣ 
ਵਰਤੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਭਾਵ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਇੱਕੌ-ਇਕ ਹਸਤੀ ਤੋਂ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਇਸ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਹਸਤੀ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਹੋਰ ਹਸਤੀ ਜਾਂ ਸ਼ਕਤੀ 
ਨੂੰ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ । 

ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ ਬੜੇ ਰਸਮਈ, ਅਨੌਦਮਈ ਅਤੇ 
ਲੜੀਵਾਰ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਅਤੇ ਸਲੋਕਾਂ 
ਦਾ ਸਰੇਦੀ ਰਸ ਸਾਡੇ ਕੌਨਾਂ ਅਤੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਅਨੰਦਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਲੋਕ ਨੰਬਰ 146 
ਤੋਂ 149 ਤਕ ਚਾਰ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਰਸਮਈ ਤਰੀਕੇ ਨਾਲ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਹਰੀ ਦਾ ਜਨ ਕਿਹੇ ਜਿਹਾ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਅਭਿਮਾਨ ਛੱਡ ਕੇ ਰਾਹ ਦਾ ਰੋੜਾ ਬਣ ਜਾਵੇ, ਪਰ ਫਿਰ ਅਗਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਆਪ 
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ਹੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੋੜਾ ਤਾਂ ਰਾਹ-ਜਾਂਦੇ ਰਾਹੀਆਂ ਦੇ ਪੈਰਾਂ ਵਿਚ ਚੁੱਭ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਦੁੱਖ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਹਗੀ ਦਾ ਜਨ ਮਿੱਟੀ ਵਰਗਾ ਨਰਮ ਅਤੇ ਨਿਮਰ 
ਹੋਵੇ। ਅਗਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਆਪ ਖ਼ੁਦ ਹੀ ਦਲੀਲ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਿੱਟੀ ਤਾਂ ਉੱਡ 
ਉੱਡ ਕੇ ਰਾਹੀਆਂ ਦੇ ਕੱਪੜਿਆਂ ਅਤੇ ਸਗੀਰਾਂ 'ਤੇ ਪੈਂਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਹਗੀ ਦਾ 
ਜਨ ਪਾਣੀ ਵਰਗਾ ਭਾਵ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਵੇ ! ਆਪ ਜੀ ਪਾਣੀ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਿਚ ਵੀ 
ਠੰਢਾ-ਤੱਤਾ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰਵਿਰਤੀ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਨਹੀਂ ਚਾਹੁੰਦੇ ਕਿ ਹਰੀ ਦਾ ਜਨ ਪਾਣੀ 
ਵਰਗਾ ਹੋਵੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਹਰੀ ਦਾ ਜਨ ਦੁੱਖ-ਸੁੱਖ, ਹਰਖ-ਸੋਗ, ਮਾਨ-ਅਪਮਾਨ, 
ਉਸਤਤਿ-ਨਿੰਦਿਆ ਅਤੇ ਅਮੀਰੀ-ਗ਼ਰੀਬੀ ਦੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ ਉਹ ਇਕਸਾਰ, ਇਕਸੁਰ ਅਤੇ ਇਕਾਗਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਹਰੀ 
ਦਾ ਜਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰੀ ਵਰਗਾ ਹੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਇਹ ਚਾਰੇ ਸਲੋਕ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਨ : 
ਕਬੀਰ ਰੋੜਾ ਹੋਇ ਰਹੁ ਬਾਟ ਥਾ ਤਜਿ ਮਨ ਕਾ ਅਭਿਮਾਨੁ ॥ 
ਐਸਾ ਕੋਈ ਦਾਸੁ ਹੋਇ ਤਾਹਿ ਮਿਲੈ ਭਗਵਾਨ ॥੧੪੬॥ 
ਕਬੀਰ ਰੋੜਾ ਹੂਆ ਤ ਕਿਆ ਭਇਆ ਪੰਥੀ ਕਉ ਦੁਖੁ ਦੇਇ॥ 
ਐਸਾ ਤੇਰਾ ਦਾਸੁ ਹੈ ਜਿਉ ਧਰਨੀ ਮਹਿ ਖੇਹ 1੧੪੭॥ 
ਕਬੀਰ ਖੇਹ ਰੂਈ ਤਉ ਕਿਆ ਭਇਆ ਜਉ ਉਡਿ ਲਾਰੀ ਅੰਗ 1 
ਹਰਿ ਜਨੁ ਐਸਾ ਚਾਹੀਐ ਜਿਉ ਪਾਨੀ ਸਰਬੈਗ ॥੧੪੮॥ 
ਕਬੀਰ ਪਾਨੀ ਹੂਆ ਤ ਕਿਆ ਭਇਆ ਸੀਰਾ ਤਾਤਾ ਹੋਇ ॥ 
ਹਰਿ ਜਨੁ ਐਸਾ ਚਾਹੀਐ ਜੈਸਾ ਹਰਿ ਹੀ ਹੋਇ 1੧੪੯॥ 
(ਸਲੰਕ ਕਸਰ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 1372/ 
ਸਲੋਕ ਨੰਬਰ 18 ਅਤੇ 19 ਦਾ ਆਰੰਭ “ਕਬੀਰ ਮਾਇਆ ਡੋਲਨੀ”" ਅਤੇ 
ਸਲੋਕ ਨੰਬਰ 20 ਦਾ ਆਰੈਭ “ਕਬੀਰ ਮਾਇਆ ਚੋਰਟੀ” ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਲੋਕ 
ਨੰਬਰ 27 ਅਤੇ 28 ਦਾ ਆਰੰਭ “ਕਬੀਰ ਇਹ ਤਨੁ ਜਾਇਗਾ” ਨਾਲ ਹੈ। “ਕਬੀਰ 
ਗਰਬੁ ਨ ਕੀਜੀਐ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਸਲੋਕ ਨੌਬਰ 37 ਤੋਂ 40 ਤਕ ਚਾਰ ਸਲੋਕਾਂ 
ਦਾ ਆਰੰਭ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਕਬੀਰ ਹਰਿ ਕਾ ਸਿਮਰਨੁ ਛਾਡਿ ਕੈ” 
ਨਾਲ ਤਿੰਨ ਸਲੌਕ 107 ਤੋਂ' 109 ਤਕ, “ਕਬੀਰ ਸੁਤਾ ਕਿਆ ਕਰਹਿ” ਨਾਲ ਤਿੰਨ 
ਸਲੋਕ 127 ਤੋ' 129 ਤਕ, “ਕਬੀਰ ਨਿਰਮਲ ਬੂੰਦ ਆਕਾਸ ਕੀ” ਨਾਲ ਦੋ ਸਲੋਕ 
195 ਅਤੇ 196 ਆਰੋਭ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਇਹ ਦੁਹਰਾਅ ਇਕ ਪਾਸੇ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਦਿੜ੍ਰ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਸੰਗੀਤਕ ਲੈਅ ਨੂੰ ਵੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਵੀ ਭਰਪੂਰ ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ 
ਹੈ। ਬਸਤ ਰੁੱਤ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਮਉਲਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀ ਬਸੈਤ ਮੌਲਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਭਰਪੂਰ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਥੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਵਿਚ ਇਉਂ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
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ਮਉਲੀ ਧਰਤੀ ਮਉਲਿਆ ਅਕਾਸੁ । ਘਣਿ ਘਟਿ ਮਉਲਿਆ ਆਤਮ ਪ੍ਰਗਾਸੁ ॥੧॥ 
ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਮਉਲਿਆ ਅਨਤ ਭਾਇ ॥ ਜਹ ਦੇਖਉ ਤਹ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
(ਬਸੰਤੁ ਭਈ ਜ. ਪੰਨਾ 1793) 
ਮਾਇਆ ਸੈਸਾਰੀ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਬੜੀ ਮਨਮੇਹਨੀ ਅਤੇ ਪਿਆਰੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਰਸ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸੋਹਾਗਨਿ ਹੈ ਅਤਿ ਸ਼ੈਦਰੀ ॥ ਪਗ ਨੋਵਰ ਛਨਕ ਛਨਹਰੀ ॥ 
ਜਉ ਲਗੁ ਪ੍ਰਾਨ ਤਊ ਲਗੁ ਸੰਗੇ॥ ਨਾਹਿ ਤ ਚਲੀ ਬੇਗਿ ਉਨਿ ਨੰਗੇ ॥੩॥ 
ਸ਼ਹਾਗਨਿ ਭਵਨ ਤੈ ਲੀਆ॥ ਦਸ ਅਠ ਪੁਰਾਣ ਤੀਰਥ ਰਸ ਕੀਆ ॥ 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਮਹੇਸਰ ਬੇਧੇ ॥ ਬਡੇ ਭੁਪਤਿ ਰਾਜੇ ਹੈ ਡੇਧੇ ॥੪॥ 
(ਗੱਡ ਕਬੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 8727 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਥਾਣੀ ਵਿਚ ਬੀਰ-ਰਸ ਦੀ ਵੀ ਭਰਪੂਰਤਾ ਹੈ । ਮੌਤ 
ਬਾਰੇ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੱਬ ਦੇ ਭਗਤ ਮੌਤ ਤੋਂ ਬਿਲਕੂਲ 
ਨਹੀਂ ਡਰਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਸਾਫ਼-ਸੁਥਰੀ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰੰਗ ਵਿਚ 
ਰੋਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਮਦੂਤਾਂ ਦਾ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਡਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਭਗਤ ਆਪਣੇ ਮਨ ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਵਿਰੁੱਧ ਜੂਝਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਵਿਚ ਉਹ ਸੱਚ, ਨਿਆਂ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ ਦੇ ਹੱਕ ਵਿਚ ਖੜਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਮਾਰੂ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਦੋ ਸਲੋਕ ਇਸ ਅਧਿਆਤਮਕ ਯੁੱਧ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸਲੋਕ ਕਥੀਰ ॥ 
ਗਗਨ ਦਮਾਮਾ ਥਾਜਿਓ ਪਰਿਓ ਨੀਸਾਨੈ ਘਾਉ ॥ 
ਖੇਡੁ ਜੁ ਮਾਂਡਿਓ ਸੂਰਮਾ ਅਥ ਜੂਝਨ ਥੋ ਦਾਉ ॥੧॥ 
ਸੂਰਾ ਸੇ ਪਹਿਚਾਨੀਐ ਜ਼ੁ ਲਰੈ ਦੀਨ ਥੇ ਰੇਤ ॥ 
ਪਰਜਾ ਪੁਰਜਾ ਕਟਿ ਮਰੈ ਕਬਹੂ ਨ ਛਾਡੈ ਖੇਤੁ ॥੨॥ 
(ਮਾਰੂ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 1705) 
ਇਥੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ “ਦੀਨ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਅਰਥ ਗ਼ਰੀਬ ਅਤੇ ਮਜ਼ਲੂਮ 
ਹੈ। ਅਰਬੀ ਸ਼ਬਦ “ਦੀਨ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ-ਸੱਚ, ਨਿਆਂ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ । 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਨ ਲਈ ਲੜਨ ਵਾਲੇ ਸੱਚ, ਨਿਆਂ, ਧਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲਾਂ, ਗ਼ਰੀਥਾਂ ਅਤੇ 
ਮਜ਼ਲੂਮਾਂ ਲਈ ਡਟਣ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਐਸੇ ਸੂਰਮੇ ਮੋਤ ਤੋਂ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਡਰਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਪਾਪਾਂ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ : 
ਕਬੀਰ ਜਿਸੁ ਮਰਨੇ ਤੇ ਜਗੁ ਡਰੈ ਮੇਰੇ ਮਨਿ ਆਨੰਦੁ ॥ 
ਮਰਨੇ ਹੀ ਤੇ ਪਾਈਐ ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦੁ ॥੨੨॥ 
ਸਲੱਕ ਕਸਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 7365) 
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ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ, ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤਾਂ ਅਤੇ 
ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਆਮ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਉਂਦਾਹਰਣਾਂ ਡੂੰਘੀ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਸੱਚ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਅਤੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਵਿਚ ਸਾੜੇ ਲਈ ਮਦਦਗਾਰ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ ਨਾਲ ਥਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਿੰਗਾਰ ਅਤੇ ਨਿਖਾਰ ਪੈਦਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਪੇਸ਼ ਹੈ : 
ਤੂੰ ਜਲਨਿਧਿ ਹਉ ਜਲ ਕਾ ਮੀਨ ॥ ਜਲ ਮਹਿ ਰਹਉ ਜਲਹਿ ਬਿਨੁ ਖੀਨੁ 1੧॥ 
ਤੂੰ ਪਿੰਜਰੁ ਹਉ ਸੂਅਣਾ ਤੋਰ 8 ਜਮੁ ਮੰਜਾਰੁ ਥਹਾ ਕਰੈ ਮੋਰ 8੨॥ 
ਤੂੰ ਤਰਵਰੁ ਹਉ ਪੰਖੀ ਆਹਿ ॥ ਮੰਦਭਾਗੀ ਤੇਰੋ ਦਰਸਨੁ ਨਾਹਿ ॥੩॥ 
ਗਾਉਣਾ ਕਥੀਰ ਨ. ਪੰਨਾ 323/ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਜਲਨਿਧਿ ਭਾਵ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ 
ਤਸ਼ਬੀਹ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਭਾਵ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਮੀਨ ਭਾਵ ਮੱਛੀ 
ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ। ਮੱਛੀ ਜਲ ਦੇ ਵਿਚ ਹੀ ਜਿਊਂਦੀ ਰਹਿ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਜਲ ਤ' ਬਾਹਰ 
ਆ ਕੇ ਮਰ-ਮੁੱਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਿੰਜਰੇ ਦੀ ਨਿਆਈ' ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਤੋਤੇ ਦੀ ਨਿਆਈਂ। ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਤੋਤਾ ਪਿੰਜਰੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਹੈ ਅਤੇ ਜਮਦੂਤ ਰੂਪੀ ਬਿੱਲਾ ਉਸ ਦਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਵਿਗਾੜ 
ਸਕਦਾ। ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਵਿਚ 
ਹੈ, ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਅੱਗ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਤਰਵਰ 
ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੰਛੀ 
ਆਖਿਆ ਹੈ। ਪੰਛੀ ਰੁੱਖ ਦੇ ਸਹਾਰੇ ਹੀ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਬਿਤਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਇਥੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਆਸਰਾ ਸਾਡੇ ਲਈ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਨਿਆਈਂ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਸਾਲਾ ਜੀਵਨ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਅਤੇ 
ਜਮਦੂਤਾਂ ਦੇ ਡਰ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਦੂਲਹੁ (ਲਾੜਾ), ਕੰਤ ਅਤੇ ਪਿਰ ਜਾਂ 
ਪੀਉ ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਨਾਰ, ਧਨ ਅਤੇ ਸੋਹਾਗਣ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਨਾਲ 
ਨਿਵਾਜਿਆ ਹੈ। ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਦੁਨਿਆਵੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 
ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਨੇੜੇ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੀ 
ਇਸੇਂ ਕਰਕੇ ਇਸ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੀ ਪ੍ਰੀਤ, ਸਾਂਝ ਅਤੇ ਨੇੜਤਾ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਹੀ ਰਿਸ਼ਤਾ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਰਾਮ ਰਾਇ ਸੇ ਦੂਲਹੁ ਪਾਇਓ ਅਸ ਬਡਭਾਗ ਹਮਾਰਾ ॥ 
(ਆਸਾ ਕਬੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 4827 
(2) ਹਮ ਤੁਮ ਬੀਚੁ ਭਇਓ ਨਹੀ ਕੋਈ ॥ 
ਤੁਮਹਿ ਸੁ ਕਤ ਨਾਰਿ ਹਮ ਸੋਈ ॥ ਸ਼ਾ ਕਲਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 484) 
(3) ਧੈਨਿ ਸੁਹਾਗਨਿ ਜੋ ਪੀਅ ਭਾਵੈ ॥ /#ਾਸ਼ਾ ਕਲਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 4834 
(4) ਧਨ ਪਿਰ ਏਕੈ ਸੈਗਿ ਬਸੇਰਾ ।। (ਆਨਾ ਕਥੀਰ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ ੭83) 
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ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਪਤੀ-ਪਤਨੀ ਵਾਲਾ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਪਤੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਘਰ ਨੂੰ ਸਹੁਰਾ-ਘਰ ਅਤੇ ਮਾਤ- 
ਲੋਕ ਭਾਫ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ ਪੈਕਾ-ਘਰ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਊਂਦੇ ਹਨ : 
ਪੇਵਕੜੈ ਦਿਨ ਚਾਰਿ ਹੈ ਸਾਹੂਰੜੈ ਜਾਣਾ ॥ 
ਅੰਧਾ ਲੋਕੁ ਨ ਜਾਣਈ ਮੂਰਖੁ ਏਆਣਾ॥ __,ਗਾਉਤੀ ਭਗਤ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 533) 
ਸਰੀਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੇ ਸੈਬੰਧਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਨਾਲ 
ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ 
ਹਨ। ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਹੈਸ ਨਾਲ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਮੌਤ ਸਮੇਂ ਹੌਸ ਰੂਪੀ ਆਤਮਾ 
ਸਗੀਰ ਨੂੰ ਤਿਆਗਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕੱਲੀ ਹੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ' ਕੂਚ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 


()) ਹੈਸੁ ਚਲਿਆ ਕਾਇਆ ਕੁਮਲਾਨੀ ॥ ਨੂਹ ਕਬਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 7927 
(2) ਮਰਘਣ ਲਉ ਸਭੁ ਲੌਗ ਕੁਟੰਭ ਭਵਿਓ ਆਰੀ ਰੈਸੁ ਅਕੇਲਾ ॥ 
ਸੋਗਨੈ ਨੀਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 654) 


ਇਥੇ ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨਾ ਵੀ ਬੜਾ ਢੁੱਕਵਾਂ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਜਿਥੇ ਹੈਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਆਤਮਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਹੌਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਹੌਸ ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਹੀਰੇ- 
ਮੋਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਮਾਨ ਸਰੋਵਰ 'ਤੇ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਮੁਖ ਵਿਅਕਤੀ ਵੀ 
ਹੈਸ ਵਾਂਗ ਉੱਤਮ ਭੋਜਨ ਭਾਫ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪੀ ਨਾਮ ਦਾ ਭੋਜਨ ਛਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਹਰਿ ਕੀ ਕਥਾ ਅਨਾਹਦ ਬਾਨੀ ॥ 
ਹੈਸੁ ਹੁਇ ਹੀਰਾ ਲੇਇ ਪਛਾਨੀ ॥ (ਆਸਾ ਕਲਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 483) 
ਹੀਰਾ ਜਿਥੇ ਉੱਤਮ ਭੋਜਨ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ, ਉਥੇ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੇ ਹੀਰੇ 
ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਲਈ ਵੀ। ਆਤਮਾ 
ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮੇਲ ਅਤੇ ਇਕਮਿਕਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਆਪ ਜੀ 
ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਗੰਰੈ ਗੋਰਾ ਬੇਧਿ ਪਵਨ ਮਨੁ ਸਹਜੇ ਰਹਿਆ ਸਮਾਈ ॥ 
ਸਗਲ ਜੋੜਿ ਇਨਿ ਹੀਚੈ ਭੇਧੀ ਸਥਿਗੁਰ ਬਚਨੀ ਮੈ ਪਾਈ ॥ 
(ਆਸਾ ਬਸਰ ਜੇ. ਪੰਨਾ 483) 
ਇਉਂ ਇੱਕੋ “ਹੀਰਾ' ਪ੍ਰਤੀਕ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਉੱਤਮ ਫ਼ੋਜਨ ਭਾਵ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਨਾਮ ਦੇ ਭੋਜਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਤਿੰਨ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਹਾਗਣ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਨੂੰ ਜਿਥੇ 
ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ 
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'ਸੋਹਾਗਣ' ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ ਫੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਜੋਂ' 'ਸੋਹਾਗਣ' ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਜ਼੍ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਏਥ ਸੁਹਾਗਨਿ ਜਗਤ ਪਿਆਰੀ ॥ 
ਸਗਲੇ ਜੀਅ ਕੈਰ ਕੀ ਨਾਰੀ॥ ਗਿੱਡ ਕਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 5717 


ਗੁਰਮੁਖ ਜੀਵਾਤਮਾ ਲਈ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਇਹੀ ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਰਤਦੇ ਹਨ : 
ਤਾ ਬੋਹਾਗਣਿ ਜਾਣੀਐ ਗੁਰ ਸਬਦੁ ਬੀਚਾਰੇ ॥ 
(ਗਾਉਣਾ ਕਛੀਰ ਜ, ਪੰਨਾ 3347 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਆਪਸੀ ਸੰਬੰਧਾਂ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਨ ਲਈ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਤਰਵਰੁ ਏਕੁ ਅਨੰਤ ਭਾਰ ਸਾਖਾ ਪੁਹਪ ਪੜ੍ਹ ਰਸ ਭਰੀਆ ॥ 
(ਰਾਮਗਲ? ਕਛੌਰ ਜਨ, ਪੰਨਾ 970) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਇੱਕੋ ਤਰਵਰ (ਰੁੱਖ) ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰ 
ਅਣਗਿਣਤ ਟਹਿਣੀਆਂ, ਸ਼ਾਖ਼ਾਵਾਂ, ਫੁੱਲਾਂ ਅਤੇ ਪੱਤਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਤਰਵਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਨੌ ਇਸ ਤਰਵਰ 
ਨੂੰ ਦਇਆ ਰੂਪੀ ਫਲ ਲੱਗੇ ਦੱਸੇ ਹਨ। ਪੰਛੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਰਾ ਜਗਤ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਦਇਆ ਦੇ ਫਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
ਕਬੀਰ ਤਰਵਰ ਰੂਪੀ ਰਾਮੁ ਹੈ ਫਲ ਰੂਪੀ ਬੈਰਾਗੁ ॥ 
ਛਾਇਆ ਰੂਪੀ ਸਾਧੁ ਹੈ ਜਿਨਿ ਤਜਿਆਂ ਬਾਦੁ ਬਿਥਾਂਦੁ ॥੨੨੮॥... 
ਕਬੀਰ ਦਾਰਾ ਤਰਬਰੁ ਦਯਾ ਫਲੁ ਉਪਕਾਰੀ ਜੀਵਤ 1 
ਪੰਥੀ ਚਲੇ ਦਿਸਾਵਰੀ ਬਿਰਖਾ ਸੁਫਲ ਵਲੈਤ ॥੨੩੦॥ 

(ਸਲੰਕ' ਕਗੰਰ ਜਾਂ, ਪੰਨਾ 43764 
ਗਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੁੱਖ ਦੀ ਨਿਆਈਂ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਬੈਰਾਗ ਰੂਪੀ ਫਲ ਲੱਗਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਰੁੱਖ ਦੀ ਛਾਂ ਸਾਧੂ-ਸੰਤਾਂ ਦਾ ਰੂਪ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਖੇੜਾ, 
ਝਗੜਾ ਜਾਂ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ 
ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੰਗੇ ਹੋਏ ਹਨ। 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨ ਨੂੰ ਨੇਕ ਰਾਹ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਕਹਿੰਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਉਸ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਦੇ ਹਨ । ਮਨ ਦੇ ਲਈ ਹਾਥੀ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਵਰਤਦੇ 
ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਦੁਆਰਾ ਬਹੁਤ ਭੀੜਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨ ਹਾਥੀ 
ਵਰਗਾ ਅਭਿਮਾਨੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਵਿੱਚੋ ਨਹੀਂ ਲੰਘ ਸਕਦਾ : 
ਕਬੀਰ ਮੁਕਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸੰਕੁਰਾ ਰਾਈ ਦਸਏ' ਭਾਇ ॥ 


ਮਨ ਤਉ ਮੈਗਲੁ ਹੋਇ ਰਹਿਓ ਨਿਥਸੇ ਕਿਉ ਕੈ ਜਾਇ॥੫੮॥ 
ਸਲੋਕ ਕਲੀਗ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1367) 
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ਮੈਗਲੁ (ਹਾਥੀ) ਰੂਪ ਮਨ ਜੇਕਰ ਨਿਮਰਤਾ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਕੀੜੀ ਬਣ ਜਾਵੇ 
ਤਾਂ ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਰੂਪੀ ਖੰਡ ਨੂੰ ਰੇਤੇ ਰੂਪੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚੋਂ ਚੁਣ ਕੇ ਖਾਣ ਦਾ 
ਅਨੰਦ ਮਾਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਇਸ ਸੋਬੋਧੀ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਹਰਿ ਹੈ ਖਾਂਡੂ ਰੇਤੂ ਮਹਿ ਬਿਖਰੀ ਹਾਬੀ ਚੁਨੀ ਨ ਜਾਇ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਗੁਰਿ ਭਲੀ ਬੁਝਾਈ ਕੀਟੀ ਹੋਇ ਕੈ ਖਾਇ ॥੨੩੮॥ 
ਸਲੌਕ ਕਛੰਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ / 9777 
ਮਨ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪੰਛੀ ਨਾਲ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਦਸੇ 
ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਮਨ ਰੂਪੀ ਪੰਛੀ ਉੱਡਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਹੋਂ ਜਿਹੀ ਸੈਗਤ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਇਹ ਫਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ : 
ਕਬੀਰ ਮਨ ਪੰਖੀ ਭਇਓ ਉਡਿ ਉਡਿ ਦਹ ਦਿਸ ਜਾਇ ॥ 
ਜੋ ਜੈਜੀ ਸੈਗਤਿ ਮਿਲੈ ਸੇ ਤੈਸੇ ਫਲੁ ਖਾਇ ॥੮੬॥ 
ਸਲੰਗ ਕਲਰ ਜ. ਪੰਨਾਂ 4369) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ ਬੈਲ 
ਬਣਾ ਕੋ, ਸੁਰਤ ਨੂੰ ਪੈਂਡਾ ਬਣਾ ਕੇ ਅਤੇ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਸਮਾਨ ਦੀ ਰੰਢ ਜਾਂ ਛੱਟ ਬਣਾ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਵਣਜ-ਵਪਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਤਰੀਕਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
ਮਨੁ ਕਰਿ ਧੈਲੁ ਸੁਰਤਿ ਥਰਿ ਪੈਡਾ ਗਿਆਨ ਰੀਨਿ ਭਰਿ ਡਾਰੀ ॥ 
ਕਹਤੁ ਕਬੀਜ਼ੁ ਸੁਨਜ਼ੁ ਰੇ ਸੈਤਹੁ ਨਿਥਹੀ ਖੇਪ ਹਮਾਰੀ ॥ 
(ਭੰਦਾਰਾ ਕਾਸ਼ਨ ਜ. ਪੰਨਾ 11231 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਮਨ ਨੂੰ ਮੱਕਾ ਬਣਾ ਕੇ ਅਤੇ ਦੇਹੀ ਨੂੰ ਕਿਬਲਾ ਭਾਵ ਕਾਬੇ 
ਦੀ ਚਾਰ-ਦੀਵਾਰੀ ਬਣਾ ਕੇ ਬਾਂਗ ਦੇਣ ਅਤੇ ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਜ਼ੀ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ 
ਸਗਰ ਮਸੀਤ ਦੀ ਨਿਆਈਂ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਦਸ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਹਨ। ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ 
ਰਨ ਕਿ ਦੇਹੀ ਰੂਪੀ ਮਸੀਤ ਵਿਚ ਹੀ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦਾ ਵਾਸਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅੱਲ੍ਹਾ ਖ਼ੁਦ ਹੀ 
ਬਾਂਗ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਨਮਾਜ਼ ਅਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ : 
ਮਨੁ ਕਰਿ ਮਥਾ ਕਿਬਲਾ ਕਰਿ ਦੇਹੀ॥ ਬੋਲਨਹਾਰੁ ਪਰਮ ਗੁਰੁ ਏਹੀ ।੧॥ 
ਕਹੁ ਰੇ ਮੁਲਾਂ ਬਾਂਗ ਨਿਝਾਜ ॥ ਏਕ ਮਸੀਤਿ ਦਸੈ ਦਰਵਾਜ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
(ਡੌਰਉ ਕਬਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1158. 
ਦੇਹੀ, ਕਾਇਆ ਜਾਂ ਸਰੀਰ ਲਈ ਵੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਸ ਨੂੰ ਕੱਚੀ ਗਾਗਰ ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੌਠੜੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਨਗਰੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹਨ : 
(1) ਕਬੀਰ ਗਾਗਰਿ ਜਲ ਭਰੀ ਆਜ਼ੁ ਕਾਲਿ_ਜੈਹੈ ਭੂਟਿ ॥ 


ਗੁਰੁ ਜੁ ਨ ਚੇਤਹਿ ਆਪਨੇ ਅਧ ਮਾਭਿ ਲੀਜਹਿਗੇ ਲੂਟਿ ॥੭੩॥ 
ਸਲੰਕ ਕਬਰਿ ਜ_ ਪੰਨਾ 13667 
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(2) ਖਣ ਨੇਮ ਕਰਿ ਕੌਠਡੀ ਬਾਂਧੀ ਬਸਤੁ ਅਨੂਪ ਬੀਚ ਪਾਈ ॥ 
ਕੁੰਜੀ ਕੁਲਭੁ ਪ੍ਰਾਨ ਕਰਿ ਰਾਖੇ ਕਰਤੇ ਬਾਰ ਨ ਲਾਈ ॥ 
/ਨਉਤਾਂ ਕਭੀ ਸ?. ਪੰਨਾ 337) 
(3) ਨਗਰੀ ਏਕੈ ਨਉ ਦਰਵਾਜੇ ਧਾਵਤੁ ਥਰਜਿ ਰਹਾਈ ॥ 
ਕ੍ਰਿਕੁਣੀ ਛੂਟੈ ਦਸਵਾ ਲਰੁ ਖੂਲੈ_ ਕਾ ਮਨੁ ਖੀਵਾ ਭਾਈ ॥ 
(ਗੰਦਾਰਾ ਭਬਨਿ ਜੀ. ਪੰਨਾ /123) 


(4) ਕਹਾ ਥਿਸਾਸਾ ਇਸ ਭਾਂਡੇ ਕਾ ਇਤਨਕੁ ਲਾਰੀ ਠਨਕਾ ॥ 
ਸਾਰਗ ਕਬਰ ਜਨ. ਪੰਨਾ /253/ 
ਮਾਇਆ ਦੇ ਸਬੰਧ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਕਈ ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ 
ਵਰਤੇ ਹਨ। ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਜਿਥੇ ਸੁਹਾਗਣ ਆਖਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਇਸ ਨੂੰ ਨਾਰ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਮਾਇਆ ਦਾ ਮਾਲਕ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਦੁਨੀਆਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਇਹ ਮਾਇਆ ਰੋਂਦੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਤਾਂ ਮਾਲਕ ਹੋਰ ਤੁਰੇਤ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਖਸਮੁ ਮਰੈ ਤਉ ਨਾਰਿ ਨ ਰੋਵੈ॥ 
ਉਸੁ ਰਖਵਾਰਾ ਆਉਰੋ ਹੋਢੈ ॥ (ਗੱਡ ਕਬਜ਼ ਜੰ, ਪੰਨਾਂ 9744 
ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਸਰਪਨੀ ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਇਸ ਸਰਪਨੀ ਰੂਪੀ ਮਾਇਆ ਨੇ ਤਾਂ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਅਤੇ ਮਹਾਂਦੇਵ ਜਿਹੇ 
ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਆਪਣੀ ਖਿੱਚ ਨਾਲ ਛਲਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸਰਪਨੀ ਤੇ ਊਪਰਿ ਨਹੀ ਬਲੀਆਂ ॥ 
ਜਿਨਿ ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਮਹਾਏਉ ਛਲੀਆ॥ __।ਆਸਾ ਕਸਰ ਜ. ਪੰਨਾ 450) 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਨਾ ਮੰਨਣ ਵਾਲੇ ਸਾਕਤ ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਮਾਇਆ 

ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਿੰਦ-ਜਾਨ ਹੈ। ਮਨਮੁਖ ਦਾ ਧਿਆਨ ਮਨ ਵਿਚਲੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਸਦਕਾ 

ਮਾਇਆ ਵੱਲ ਖਿੱਚਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰਮੁਖ 

ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਮਾਇਆ ਨਾਂ ਤਾਂ ਸੁਹਾਗਣ ਹੈ, ਨਾ ਹੀ ਸੁੰਦਰ ਨਾਰੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 

ਤਾਂ ਇਹ ਮਾਇਆ ਡਾਇਨ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿਸਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸਾਕਤ ਕੀ ਓਹ ਪਿੰਡ ਪਰਾਇਣਿ ॥ 

ਹਮ ਕਉ ਦ੍ਰਿਸਟਿ ਪਰੈ ਤੁਖਿ ਡਾਇਣਿ ॥ (ਗੱਡ ਕਬਰ ਸਨ. ਪੰਨਾਂ 8711 


ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰਾਬ ਕੱਢਣ ਦੇ ਤਰੀਕੇ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪੱਧਰ 'ਤੇ 

ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰੂਪੀ ਨਾਮ ਦੇ ਰਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਗਗਨਿ ਰਸਾਲ ਚੁਐ ਮੇਰੀ ਭਾਨੀ ॥ 

ਸਚਿ ਮਹਾ ਰਸੁ ਤਨੁ ਭਇਆ ਕਾਠੀ ॥ (ਨਊਤਾ ਕਾਬੀਰ ਜ?, ਪੰਨਾਂ 328) 
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1ਡਾਵ, ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮੋਗੇ ਗਗਨ ਰੂਪੀ (ਸੁਰਤ ਰੂਪੀ) ਫ਼ੱਠੀ ਵਿੱਚੋਂ ਅਲੰਦਮਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਰੂਪੀ ਨਾਮ ਦਾ ਰਸ ਚੋਅ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਹਾਂਰਸ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕਰਨ ਲਈ ਮੋਰਾਂ 
ਤਨ ਲੱਕੜਾਂ ਦਾ ਕੰਮ ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ।1 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸਾਡੇ ਮਨ ਵਿਚਲੀ ਦੁਬਿਧਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹਸਤੀ 
ਪ੍ਰਤੀ ਭਰਮ-ਭੁਲੇਖੇ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਬਹੁਤ ਹੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ । ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਬਿਨਾਂ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸੇ ਸਾਡੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਤੋਂ ਓਹਲੇ ਪਾਣੀ ਦੇ ਗਲਾਸ 
ਵਿਚ ਮਿਸ਼ਰੀ ਘੋਲ ਕੇ ਲੈ ਆਵੇ ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਕੋ ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਹੀ ਸਮਝਾਂਗੇ । 
ਅੱਜ ਕੱਲ੍ਹ ਅਜਿਹੇ ਕੋਲਡ ਛਰਿੰਕਸ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ, ਜਿਹੜੇ ਦੇਖਣ ਵਿਚ ਪਾਣੀ 
ਵਾਂਗ ਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਕੱਚ ਦੇ ਗਲਾਸ ਵਿਚ ਪਿਆ ਹੋਇਆ ਮਿਸ਼ਰੀ ਘੁਲਿਆ ਸ਼ਰਬਤ 
ਜਾਂ ਪਾਣੀ ਵਾਂਗ ਦਿੱਸਦਾ ਕੋਲਡ ਛਰਿੰਕ ਜਦੋਂ' ਪੀਵਾਂਗੇ ਤਾਂ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਪਤਾ ਲੱਗੇਗਾ 
ਕਿ ਇਹ ਪਾਣੀ ਨਹੀਂ, ਸ਼ਰਥਤ ਜਾਂ ਕੋਲਡ ਛਰਿੰਕ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਬਣਾਈ ਸਿ੍‌੍‌ਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਨੂੰ ਤਾਂ ਹੀ ਦਿਸੇਗਾ, ਜੇ ਅਸੀਂ ਖ਼ੁਦ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਾਹ 'ਤੇ ਤੁਰਾਂਗੇ। ਅਲਉਤੀ (ਮਿਸ਼ਰੀ) ਪਾ ਕੇ ਬਣਿਆ ਬਰੇਡਾ 
(ਸ਼ਰਬਤ) ਪੀ ਕੇ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਮਿਠਾਸ ਤੋਂ ਜਾਣੂ ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ : 
ਨਿਬਰੈ ਦੂਰਿ ਦੂਰਿ ਭੁਨਿ ਨਿਵਰੈ ਜਿਨਿ ਜੈਸਾ ਕਰ ਮਾਨਿਆ॥ 
ਅਲਉਤੀ ਕਾ ਜੈਸੇ ਭਇਆ ਬਰੇਡਾ ਜਿਨਿ ਪੀਆ ਤਿਨਿ ਜਾਨਿਆ ॥ 
(ਗਉਲਾਂ ਕਸਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 3337 
ਯੋਗ ਮੱਤ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤ ਕੇ ਵੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਸਾਨੂੰ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਹੈ : 
ਮੰਦਾ ਮੋਨਿ ਦਇਆ ਕਰਿ ਭੋਲੀ ਪੜ੍ਹ ਥਾ ਕਰਹੁ ਬੀਚਾਰੁ ਰੇ ॥ 
ਬਿੰਥਾ ਇਹੁ ਤਨ ਸੈਪਉ ਅਪਨਾ ਨਾਮ ਕਰਉ ਆਧਾਰ ਰੇ ॥੧॥ 
ਐਸਾ ਜੋਗੁ ਕਮਾਵਹੁ ਜੋਗੀ॥ ਜਪ ਤਪ ਸੈਜਮੁ ਗੁਰਮੁਖਿ ਭੋਰਜੇ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
/ਰਾਮਕਲਾਂ ਕਬਰ ਜੰ, ਪੰਨਾਂ ੭707 


ਮੋਨਿ ਭਾਵ ਮਨ ਦੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨੂੰ ਮੁੰਦਰਾਂ ਬਣਾ ਕੇ, ਦਇਆ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਝੋਲੀ 
ਬਣਾ ਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਗਾਨ ਨੂੰ ਖੱਪਰ ਬਣਾ ਕੋ ਯੋਗੀ ਬਣਨ ਲਈ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਤੀਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸਮਝਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ ਯੋਗੀ ਆਪਣੇ ਸਗੀਰ ਨੂੰ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋ' ਰੇਕ ਕੇ ਗੋਦੜੀ ਬਣਾ ਲਵੇ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਦੇ ਦੱਸੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਨਾਮ, ਸਿਮਰਨ, ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਸੈਜਮ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਰੇ। 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਮਿਥਿਹਾਸਿਕ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਦੇ ਕੇ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ। ਨਿੜ਼ਰ ਹੋ ਕੇ ਅਟੱਲ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ 
ਦ੍ਰਿੜ੍ਹਤਾ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਲਈ ਧ੍ਰ ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ : 
ਰਾਮ ਜਪਉ ਜੀਅ ਐਸੇ ਐਸੇ ॥ 
ਧ੍ਰ ਪ੍ਰਿਲਾਦੁ ਜਪਿਓ ਹਰਿ ਜੈਸੇ (ਨਉ ਕਬ ਲੰ. ਪੰਨਾ 337) 
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214 ਪੰਦਗਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਦਿਲ ਤੋਂ ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਆਸਰਾ ਲੈ 
ਕੋ ਅਜਾਮਲ ਅਤੇ ਗਨਿਕਾ ਜਿਹੇ ਵੀ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ । ਇਹ ਉਦਾਹਰਣ ਦੇ ਕੇ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਅਜਾਮਲ ਗਜ ਗਨਿਥਕਾ ਪਤਿਤ ਕਰਮ ਕੀਨੇ ॥ 
ਤੇਊ ਉਤਰਿ ਪਾਰਿ ਪਰੇ ਰਾਮ ਨਾਮ ਲੀਨੇ ॥ (ਹਨਾਸਗੀ ਕਸਰ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 6927 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਅਲੰਕਾਰ ਵੀ ਵਰਤੇ ਹਨ। 
ਉਦਾਹਰਣ ਦੇਖੋ : 
(1) ਕਬੀਰ ਕਾਇਆ ਕਾਚੀ ਕਾਰਢੀ ਕੇਵਲ ਕਾਚੀ ਧਾਤੁ ॥ 
(ਸਲੱਕ ਕਬਜ਼ ਜਾਂ, ਪੰਨਾਂ 43767 
(2) ਸਸਾ ਸੈ ਸਰ ਸੇਜ ਸਥਾਰੈ॥ 
ਸੋਈ ਸਹੀ ਸੈਏਹ ਨਿਵਾਰੈ ॥ (ਬਾਵਨ ਅਖਗੀ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 3427 


(3) ਰਾਮ ਰਾਮ ਰਾਮ ਰਮੇ ਰਮਿ ਰਹੀਐ ॥ (ਆਸਾ ਬਛੀਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 481/ 


(4) ਬਾਰਹ ਬਰਸ ਬਾਲਪਨ ਬੀਤੇ ਬੀਸ ਬਰਸ ਕਛੁ ਤਪੁ ਨ ਕੀਓ ॥ 
(ਆਸਾ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ “79 


(5) ਥੋਲਤ ਬੋਲਤ ਬਚਹਿ ਬਿਕਾਰਾ ॥ 
ਬਿਨੁ ਬੋਲੇ ਕਿਆ ਕਰਹਿ ਬੀਚਾਰਾ ॥ /ਗੱਡ ਕਥਜਿ' ਜਾਂ, ਪੰਨਾ $70) 


ਮੁਹਾਵਰੇ ਅਤੇ ਅਖਾਣ ਕਾਵਿ-ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਅਖਾਣਾਂ ਅਤੇ ਮੁਹਾਵਰਿਆਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਕਈ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਜ਼ਬਾਨ 'ਤੇ ਅਖਾਣਾਂ ਵਾਂਗ ਚੜ੍ਹੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਇਥੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਮੁਹਾਵਰੇ-ਅਖਾਣਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੀਆਂ ਕੁਝ 
ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

(1) ਮੂਰਖ ਸਿਉ ਬੋਲੈ ਭੁਖ ਮਾਰੀ ॥ (ਗੱਡ ਕਰਰਿ ਜੰ. ਪੰਨਾ 876) 


(2) ਪਾਇ ਕੁਹਾੜਾ ਮਾਰਿਆ ਗਾਵਭਿ ਅਪੁਨੈ ਹਾਥਿ ॥੧੩॥ 
/ਸਲੋਂਠ ਕਲਰ ਜ?. ਪੰਨਾ 1365) 


(3) ਨਦੀ ਨਾਵ ਸੋਜੋਗ ਜਿਉ ਭਹੁਰਿ ਨ ਮਿਲਹੈ ਆਇ ॥੮੦॥ 
(ਸਲੋਕ ਕਲੀਨ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 79657 


(4) ਰ੍ਰਿਦੈ ਕਪਟੁ ਖ਼ੁਖ ਗਿਆਨੀ ॥ 
ਝੂਠੇ ਕਹਾ ਬਿਲੋਚਸਿ ਪਾਨੀ ॥ /ਜੋਨਨਿ ਕਰ ਜਨ, ਪੰਨਾ 656) 


ਇਉਂ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਵਿ- 
ਸ਼ੈਲੀ ਸੈਗੋਤਾਤਮਕ, ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ, ਅਲੰਕ੍ਰਿਤ, ਮੁਹਾਵਰੇਦਾਰ ਅਤੇ ਰਸ-ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


(ਉ) ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

“ਊਤਮੁ ਦੀਅਰਾ ਨਿਰਮਲ ਬਾਤੀ॥ ਤੁਹੀ ਨਿਰੈਜਨੁ ਕਮਲਾ ਪਾਤੀ॥” ਦਾ 
ਪਵਿੱਤਰ ਸੋਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਉੱਤਮ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ 
ਸੀ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “ਊਤਮ ਸੈਨੁ ਜਨ ਨਾਈ” ਆਖ 
ਕੇ ਵਡਿਆਇਆ ਹੈ। 


/7/ ਜੰਵਨ-ਕਾਲ, ਜਨਮ-ਅਸਥਾਨ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਫਿਆਹ, ਸੰਤਾਨ, 
ਜਾਤ ਅਤੇ ,ਕਾੱਤੇ ਬਾਰੇ 
ਜਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਗੁਰਬਝਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨ ਕੰਸ ਵਿਚ ਆਪ 
ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅੰਦਰਾਜ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਪਇਹ ਸੱਜਣ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ (ਗੀਵਾ) ਦੇ ਰਾਜਾ “ਰਾਜਾ ਰਾਮ' ਦਾ ਨਾਈ ਸੀ। 
ਰਾਮਾਨੌਦ ਦਾ ਸਿੱਖ ਹੋ ਥੇ ਇਹ ਸਾਧੂ-ਸੋਵਾ ਪਰਾਇਣ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉੱਚ ਸ਼੍ਰੇਣੀ 
ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ। ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਵੰਸ਼ ਇਸ ਵੇਲੇ ਰੀਵਾ ਵਿਚ 
ਵਿਦਯਮਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਮਹਾਤਮਾ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੈ : 
ਸੈਣ ਭਣੈ ਭਜ ਪਰਮਾਨੰਦੈ' (ਧਨਾ.)।"” 


ਪ੍ਰ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ (ਲੇਖਕ), ਬਲਬੀਰ ਕੌਰ, ਗੁਰਨਾਮ ਕੌਰ ਅਤੇ ਹਿੰਮਤ 
ਸਿੰਘ (ਸਹਾਇਕ) ਵੱਲੋ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤਾ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : “ਸੈਣ ਭਗਤ ਸੋਬੰਧੀ ਦੋ ਰਵਾਇਤਾਂ 
ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਇਹ ਬਿਦਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਦੇ ਨੌਕਰ ਸਨ ਤੇ ਸੰਤ ਗਿਆਨੇਬ਼ਵਰ 
ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੇਵਕ ਸਨ। ਦੂਜੀ ਰਵਾਇਤ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸੈਣ ਭਗਤ 
ਬਾਂਧਵਗਢ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰਿਹਾ ਕਰਦੇ ਸਨ ਤੇ ਸੁਆਮੀ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ।” ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਹ ਸੰਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ : 

ਜੁਣ ਪ੍ਰਤਾਪ ਕਬੀਰ ਦਾ ਦੂਜਾ ਸਿਖ ਹੋਆ ਸੈਣ ਨਾਈ। 


ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਨਿਸਚਿਤ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਅਰਸਾ 


1 ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਗੁਰਸ਼ਬਦ ਰਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 229. ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੰਬੋਧਿਤ ਅੰਦਰਾਜ ਵਿਚ ਸੈਥੇਪ ਵੇਰਵਾ ਦਰਜ ਹੈ । 
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216 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸ਼ਾਹਭਾਨ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਏ ਕਿਉਂਕਿ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣਦੇ 
ਹਨ : 

ਨਾਮਦੇਵ ਕਥੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨੁ ਸਧਨਾ ਸੈਨੁ ਤਰੈ ॥ _।ਮਾਨੂ ਗੱਵੇਦਾਸ਼ ਜੀ, ਪੰਨਾ /196/ 


ਸੈਣ ਭਗਤ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਫੁਟਕਲ ਰਚਨਾਵਾਂ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਵੀ ਪੜ੍ਹੀਆਂ 
ਸੁਣੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਧਰ ਵੀ ਫੇਰੀ ਪਾਈ ਹੋਵੇ। ਆਦਿ 
ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਇੱਕੋ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਹੈ : 
ਧੂਪ ਦੀਪ ਘ੍ਰਿਤ ਸਾਜਿ ਆਰਤੀ ॥ 
ਵਾਰਨੇ ਜਾਉ ਕਮਲਾ ਪਤੀ ॥ /ਹਨਾਸਗੀ ਸ੍ਰ ਸੈਣ ਜੰ, ਪੰਨਾ 695)? 


ਗ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਕਤਾ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਪਹਿਲੀ ਰਵਾਇਤ ਕਿ ਸੈਣ 
ਜੀ ਥਿਦਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਦੇ ਨੌਕਰ ਸਨ ਤੋਂ ਸੈਤ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੇਵਕ 
ਸਨ, ਮੰਨਣਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਹੈ ਕਿ 
ਸੈਣ ਜੀ ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਸੁਣ ਕੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ ਬਣੇ । 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਿਆਂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
"6800 ੧੪੧ 2 00860[0₹ 01 ਕਿ8108798101 200 ਟ04860॥।019' 11੯0 ॥1 
ਪਦ ੬00 01 ਹੈਘ ਹਿਪਫ€।00॥ ਗ% 0€ਟਮਮਮਗ£ 01 ਹੋਲੇ 00੬0੧ ੮੦0੧0 
00 €ਮਿ)ਗ॥ ੪੩. ਸਟ %੩5 8 68066/ 31 0% ੮0071 01 ੨੩8 ੮890, 
&9੧ 01 ੨੬%॥, ਪੈ€।। 811੬0 ਸਿਡ74101੯ ਸਗ." 


ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੂੰ 'ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ' (ਰੀਵਾ) 
ਦੇ “ਰਾਜਾ ਰਾਮ" ਦੇ ਨਾਈ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰ ਕੇ ਰੱਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵੱਲ ਲੱਗੇ।”? ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੈਣ ਭਗਤ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ ਵਰਤਮਾਨ ਰੀਵਾ ਦੇ ਰਾਜਾ, ਰਾਜਾ ਰਾਮ 
ਦਾ ਨਾਈ ਸੀ ਅਤੇ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਮਹਲਾਂ ਵਿਚ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਰਾਮਾਨੈਦ ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਦੀਖਿਅਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਦਾ ਸਮਾਂ ਚੌਧਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਅੰਤ 
ਅਤੇ ਪੰਦਰੂਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਆਰੋਭ ਮਿਥਿਆ ਗਿਆ ਹੈ।”੮ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਬ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ 
ਬਾਵਾ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ, “ਸੈਨ ਨਾਈ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ 


2. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ (ਲੋਖਕ), ਬਲਬੀਰ ਕੌਰ, ਗੁਰਨਾਮ ਕੌਰ ਅਤੇ ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ (ਸਹਾਇਕ), 
ਨਰ ਗ੍ਰੰਥ #ਕੰਤਾ ਕੰਸ, ਪੰਨਾ 67. 

3. ਵਿ.&. ਵਿ9੩॥ਟ, 78੬ 5029 ਨੈ£/£100 : $3 €5੪72ਰ, 52੪7₹5 97975 ਗਹੀ 4੪705, 
੯੮8. ੪1, ॥. 120. 

4. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਲਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 112. 

5. ਉੱਹਾੰ। 

6. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਾਖ਼ਟੇਵਾ ਤੜਾ ਹੌਰ ਭਗਤ-ਜੰਵਨ? ਤੇ ਭਲਨਾ, ਪੰਨਾ 96. 
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ਰੇਵਾ ਦੇ ਰਾਜੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਨਾਈ ਸੀ।” ਇਨ੍ਹਾਂ ਠੋਸ ਹਵਾਲਿਆਂ 
ਦੇ ਮੱਦੇ-ਨਜ਼ਰ ਸੈਣ ਜੀ ਨੂੰ ਬਿਦਰ ਦੇ ਰਾਜਾ ਦੇ ਨੌਕਰ ਅਤੇ ਸੰਤ ਗਿਆਨੇਸ਼ਵਰ 
ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸੇਵਕ ਮੰਨਣਾ ਥਿਲਕੁਲ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਜਾਪਦਾ। 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਸੈਨ 1398 ਈ. ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ । ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ ਚੌਧਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਅਖ਼ੀਰ ਅਤੇ ਪੰਦਰੂਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਆਰੋਭ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ।' ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1366 ਈਸਵੀ ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ, ਇਸ ਲਈ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ- 
ਸਾਲ 1398 ਈਸਵੀ ਦੇ ਇਰਦ-ਗਿਰਦ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁਭਾਵਿਕ ਤੌਰ 
ਤੇ ਇਹ 1366 ਈਸਵੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਦਾ ਹੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ 
ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ-ਸਾਲ 1390 ਈਂ. ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ 1440 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ।" ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1390 ਈ. ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਹੋਣ ਅਤੇ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਤੱਥਾਂ 
ਦੇ ਮੱਦੇ-ਨਜ਼ਰ ਠੀਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

ਛਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਵੇਰਵਾ 
ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਰਨਾਟਕ ਰਾਜ ਦੇ ਬਿਦਰ 
ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਨੌਕਰੀ ਨਾਲ ਜੁੜਨ ਕਾਰਨ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਦੱਸਦੇ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 1390 ਈ. ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਕੁਝ ਇਹ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ 
ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਇਲਾਕਾ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ ਦੇ ਰਾਜਾ, ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸਾਰੀ 
ਉਮਰ ਰਹੇ। ਇਸ ਲਈ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਇਲਾਕੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸੇਬੋਧਿਤ ਹੋਣ, 
ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਧਾਰਨਾਵਾਂ ਤੇ' ਵੀ ਹਟਵੀਂ ਇਕ ਹੋਰ ਵਜ਼ਨਦਾਰ ਧਾਰਨਾ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਪੂਤ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 1343 ਈ. ਨੂੰ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਜ਼ਿਲ੍ਹੇ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸੋਹਲ ਠੱਠੀ ਵਿਖੇ ਮਾਤਾ ਜੀਵਨੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਕੁੱਖ 
ਤ' ਬਾਬਾ ਮੁਕੰਦ ਰਾਏ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿ ਵਿਖੇ ਮੱਘਰ ਦੀ ਪੂਰਨਮਾਸ਼ੀ ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਵੇਲੇ ਹੋਇਆ।" ਅਤੇ “ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤ 
ਜੀ ਆਪਣੀ ਭੂਆ ਦੇਵੀ ਕੋਲ ਲਾਹੌਰ ਚਲੇ ਗਏ ਤੇ ਜਲਖੜ ਦੀ ਲੜਕੀ ਸਲੱਖਣੀ 
ਨਾਲ ਸ਼ਾਦੀ ਕਰ ਕੇਂ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ । ਸੈਤਾਨ ਵਜੋ' ਇਕ ਪੁੱਤਰ ਵੀ ਜੰਮਿਆ, 
ਮਗਰੋਂ ਇਹ ਦਿੱਲੀ ਪਰਵਾਸ ਕਰ ਗਏ ਤੇ ਉਥੋਂ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਨੰਕਰੀ 
ਵਿਚ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ ਤੇ ਉਥੇ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਅਕਾਲਪੁਰਖ ਤਕ ਰਸਾਈ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 


7. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਬ ਜਨ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ, ਪੰਨਾ 487. 

ਥੈ. ਵ.&. ੧&80011ਟ, 77 $,%ੀ ਨੈਟ/ਇਨਆ - ਮਣ 9075, $0ਟਵਹੇ ਜਨੇਡਸੰਭ ਘਰ 80475, 
੯01. ੯], ॥. 120. 

9. ਡਾ. ਸ੍ਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੀ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਭ ਸਾਹਬ, ਪੰਨਾ 101. 
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ਭਾਵੇ ਉਕਤ ਤੱਥਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਮਿਲਾਵਟ ਵੀ ਹੋਏ, ਪਰ ਇਸ ਗੱਲ ਤੋਂ ਇਤਨਾ 
ਪਤਾ ਤਾਂ ਜ਼ਰੂਰ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਹਸਤੀ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਬੂ ਉਸ ਸਮੇ' ਵੀ 
ਪੰਜਾਬ, ਰਾਜਸਥਾਨ ਤੇ ਕਰਨਾਟਕ ਤਕ ਪਹੁੰਚੀ ਹੋਈ ਸੀ।”” ਜਿਥੋ' ਤਕ ਗ੍ਰਹਿਸਤ 
ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਅਤੇ ਸੇਤਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ, ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਤਾਂ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਦੋਂ ਉਹ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਸੈਣ ਦੀ ਵੈਸ਼ 
ਇਸ ਵੇਲੇ ਰੀਵਾ ਵਿਚ ਵਿਦਯਮਾਨ ਹੈ।" ਪਰ ਉਹ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਪਤਨੀ ਦਾ 
ਨਾਂ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਜਾਂ ਭੂਆ ਦੇ ਨਾਮ ਨਹੀਂ ਲਿਖਦੇ । ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਲਿਖਦਿਆਂ ਇਸ ਧਾਰਨਾ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ 
ਨਾਂਅ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ, ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਲੱਗ ਜੀ 
ਨੇ ਹਵਾਲਾ-ਸਰੋਤਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ । ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਸੀ। ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ 
ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ (ਗੋਵਾ) ਦਾ ਇਲਾਕਾ ਮੱਧ-ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਹੈ। ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : "8।੪£੦੧ 530 ੧85 8 ਮਿਹ0€। ॥॥ ਪਦ 
€੦੦॥ ੦1 610£6618 ਹੀ ਕਟ#੩, ਦਡ20/੩ ਮਿ੩੬250.” ਡਾਰਤਾ ਗੌਡਾ ਅੰਟਲਸਾ 
ਵਿਚ ਵੀ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ (ਰੀਵਾ) ਨੂੰ ਮੱਧ-ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਨਕਸ਼ੇ ਵਿਚ ਦਿਖਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈ।“ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪੁਸਤਕ ਸੈ ਭਗਤਾ ਸਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਭਾਏ ਵਿਚ ਛਪੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਵੀ ਇਸੇ ਭਗਤੀ-ਮਾਲਾ 
ਦੇ ਮੋਤੀ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ, ਪਿਤਾ, ਜਨਮ ਤੇ ਬਚਪਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਠੋਸ 
ਵੇਰਵਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ। ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਅਨੁਸਾਰ, ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਮੁਕੰਦ 
ਰਾਏ ਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜੀਵਨ ਦੇਈ ਸੀ। ਦਸ ਕੁ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਹੋਏ ਤਾਂ ਆਪ ਆਪਣੀ 
ਭੂਆ ਸ਼ੇਡੀ ਦੇਈ ਪਾਸ ਲਾਹੌਰ ਚਲੇ ਗਏ, ਜਿਥੇ ਰਹੀਮ ਖ਼ਾਨ ਨਾਮੀ ਉਸਤਾਦ ਪਾਸੋ' 
ਨਾਈਪੁਣੇ ਦਾ ਕੰਮ ਸਿੱਖਿਆ ਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਹਿਕਮਤ ਦਾ ਕੰਮ ਵੀ ਸਿੱਖਦੇ ਰਹੇ। 
ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਬਾਅਦ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ ਦੇ ਰਾਜੇ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਨੌਕਰੀ ਕਰ ਲਈ ।”' ਪਹਿਲਾਂ 
ਤਾਂ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਰੈ ਕਿ ਮਾਤਾ, ਪਿਤਾ, ਜਨਮ 
ਤੋ ਬਚਪਨ ਥਾਰੇ ਕੋਈ ਠੋਸ ਵੇਰਵਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਤੇ ਫਿਰ ਨਾਲ ਹੀ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦੇ ਕੇ ਪਿਤਾ, ਮਾਤਾ, ਭੂਆ ਅਤੇ ਉਸਤਾਦ ਦੇ ਨਾਂਅ ਲਿਖ ਦਿੱਤੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਲਾਹੌਰ ਜਾ ਕੇ ਨਾਈਪੁਣੇ ਦਾ ਕੌਮ ਸਿੱਖਣ ਸੋਬੰਧੀ ਵੀ ਵੇਰਵਾ' ਦੇ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੀ ਕਿਸ ਰਚਨਾ ਜਾਂ ਪੁਸਤਕ ਵਿੱਚੋਂ ਇਹ ਹਵਾਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, 
ਇਸ ਥਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਦੱਸਿਆ। ਸਾਤਵਿਕ ਬੁੱਕਸ ਵੱਲੋਂ ਛਾਪੀ ਗਈ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 


10. ਡਾ. ਸ਼ਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰਤੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨੇ 97-98. 

11. |. ਅ੩ਲਿਤਜ੩੩॥ $੧ਗ£੫ €/ਨਬ੍ਰ£5 ਤੱ ਓਂ 907੪ €7੪ਡ0ਨ 50008, |. 32. 

12 ਭਾਰਤ ਰੋੜਾ ਐਟਲਸ (ਸੌਪਾ. ਛਾ. ਰਮੇਸ਼ਵਰ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਆਰਯ, ਜਤਿੰਦਰ ਆਰਯ, ਡਾ. ਗਾਇਤਰੀ 
ਆਰਯ ਅਤੇ ਅੰਸ਼ਮਾਨ ਆਰਯ), ਪੰਨੇ 48-49. 

13. ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਜ਼ ਸਿੰਘ, ਸੈ ਡਗਤਾ ਸ਼ਾਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਭਾਏ (ਸੰ. ਰੂਪ ਸਿੰਘ) ਵਿਚ ਲੇਖ, ਪੰਨਾ 130. 
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ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 78£ 648 ੧£/ਮਗ - /5 6੪7੩5, $9£7੬ਹ 87005 ਪਗ 
40/8675 (0) 5੨ ੯੦005) ਦੀ ਛੇਵੀਂ ਜਿਲਦ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ 
ਜੀਵਨੀਆਂ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧ ਰੱਖਦੀ ਹੈ।“ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਭਗਤ 
ਸੈਣ ਜੀ ਵਾਲੋ ਚੈਪਟਰ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ, 
ਮਾਤਾ, ਭੂਆ ਜਾਂ ਉਸਤਾਦ ਦੇ ਨਾਂਅ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਿਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਲਾਹੌਰ ਜਾਣ ਸੋਬੰਧੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੀ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਡਾ. ਧਰਮ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਪੰਜਾਬੀ ਵਿਚ ਅਨੁਵਾਦ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬੀ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ, 
ਪਟਿਆਲਾ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਛਾਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਛਾ. ਧਗਮ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਅਨੁਵਾਦ ਕਰ ਕੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ : “ਸੈਣ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ ਚੇਲਾ ਸੀ। 
ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਚੌਧਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਅਖ਼ੀਰਲਾ ਅਤੇ 15ਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਆਰੈਤਲਾ 
ਸਮਾਂ ਹੈ। ਉਹ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ ਦੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦਾ ਦਰਬਾਰੀ ਨਾਈ ਸੀ । ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ 
ਦਾ ਆਧੁਨਿਕ ਨਾਂਅ ਰੇਵਾ ਹੈ।”” ਇਸ ਅਨੁਵਾਦ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ 
ਪਿਤਾ, ਮਾਤਾ, ਭੂਆ ਅਤੇ ਉਸਤਾਦ ਦੇ ਨਾਂਅ ਨਹੀਂ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਲਾਹੌਰ ਜਾਣ ਦਾ ਕਿਤੇ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ। 

ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗ ਸਕਿਆ ਕਿ ਸ. ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ ਦਿੱਤਾ ਵੇਰਵਾ ਕਿਸ ਪੁਸਤਕ ਜਾਂ ਰਚਨਾ 
ਵਿੱਚ ਲਿਆ ਹੈ ? 

ਗਿ. ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨਿਮਾਣਾ ਨੇ ਢੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ : “ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੰਬੈਧੀ ਜ਼ਿਆਦਾ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । 
ਇੰਨਾ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਕਾਲ ਸੈਨ 1310 ਈ. ਤੋਂ 1440 
ਈ. ਤਕ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਮ ਸ੍ਰੀ ਮੁਕੰਦ ਰਾਏ ਅਤੇ ਮਾਤਾ ਦਾ ਨਾਮ 
ਜੀਵਨ ਦੇਈ ਸੀ। ਇਹ ਪਰਿਵਾਰ ਅਖੌਤੀ ਨਾਈ ਜਾਤ ਨਾਲ ਸੋਥਧਿਤ ਸੀ।"੪ 
ਨਿਮਾਣਾ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਲੇਖ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਹਵਾਲਾ-ਸਰੇਤ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। 
ਸ. ਲਖਵਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ 'ਕੂਮਕਲਾਂ” ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੈਣ 
ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਅਤੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਹਵਾਲਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਇਤਿਹਾਸ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਗਵਾਹੀ ਭਰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ, ਫ਼ਗ਼ਤ ਰਵਿਦਾਸ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ 
ਸਨ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਫਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਣਾ-ਸਰੋਤ ਬਣੀ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ 


14. ਅ.&. €੪੩0॥7੮, 72 500 ਸਟੀਲ : ਤ% 6੪7੪੧. $੪ਟ7੧੦ ਸ?ਸ/ਗ₹ ੫੪ 
40003, ₹08. 1, ਉਰਿ. 120-22. 

15. ।ਜ.&. ੧0੬੩010ੀਂਟ. 7% 500 #£/ਉਘਆ, ੯੮।. ੯, ਦਾ ਪੰਜਾਬੀ ਅਨੁਵਾਦ ਸਿੱ' ਧਰਮ - 
ਗਰ ਸਾਹੇਝਾਨ, ਪਵਿੱਤਰ ਰਚਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਰਚਨਾਕਾਰ (ਅਨੁ ਡਾ ਧਰਮ ਸਿੰਘ), ਛੋਝੀਂ ਜਿਲਦ, 
ਪੰਨਾ 66. 

16. ਗਿਆਨੀ ਸੁਰਿੰਦਰ ਸਿੰਘ ਨਿਮਾਣਾ, #ਿਨੈ ਨਮ ਲਖਾਇਆ ਸਚ ਵਿਚ ਡਗਜ਼ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਇਕ ਲੋਖ, ਪੰਨਾ 145. 
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ਜੀ ਦੇ 12 ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1360 ਈਸਬੀ ਨੂੰ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਦਾ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ।''” “ਕੂਮਕਲਾਂ” ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਉਪਰ ਲਿਖੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਨਾਲ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੱਲਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਪਰ “ਕੂਮਕਲਾਂ” ਜੀ ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਸ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ (ਅਲੱਗ। ਪੁਸਤਕ ਗ੍ਰਦ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1390 ਈਸਵੀ ਨੂੰ ਪੰਜਾਬ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । 
ਉਹ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਦੇ ਪਿੰਡ ਸੋਹਲ ਠੱਠੀਆਂ 
ਵਿਚ 1390 ਈਸਵੀ ਨੂੰ ਬਾਬਾ ਮੁਕੰਦ ਰਾਏ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿ ਵਿਖੇ ਮੱਘਰ ਦੀ ਪੂਰਨਮਾਸ਼ੀ 
ਵਾਲੇ ਦਿਨ ਮਾਤਾ ਜੀਵਨੀ ਦੀ ਕੁੱਖ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਸੀ।”੧ ਹੈਰਾਨੀ ਇਹ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਥਾਰੇ ਏਨੀਆਂ ਤੱਥ-ਭਰਪੂਰ ਅਤੇ ਪੰਜਾਬ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਗੱਲਾਂ 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਐਮ.ਏ. ਮੈਕਾਲਿਫ਼, ਪ੍ਰੋ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ, ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ 
ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਬਾਵਾ ਹਰਿਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ, ਪ੍ਰੋ. ਨਾਰਾਇਣ ਸਿੰਘ, ਭਾਈ ਜੋਧ 
ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਵਰਗੇ ਖੋਜੀ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਤੋਂ 
ਕਿਵੇ' ਛੁਪੀਆਂ ਰਹਿ ਗਈਆਂ ? ਵਧੇਰੇ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਬੱਸ ਇਹੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਮੱਧ-ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਬਾਂਧਵਗੜ੍ਹ (ਗੀਵਾ) ਦੇ ਰਾਜੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਪਾਸ 
ਨਾਈ ਵਜੋਂ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੋਂ' ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪ ਜੀ 
ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਕੇ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ। 

ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਨਾਈ ਹੋਣ ਅਤੇ ਕਿੱਤਾ ਵੀ ਨਾਈਪੁਣੇ ਦਾ ਹੋਣ 
ਬਾਰੇ ਲਗਭਗ ਸਾਰੇ ਹੀ ਅਹਿਮ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਆਪਣੀਆਂ ਦੋ ਹੋਰ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਨਾਈ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

(1) ਬੇਣਿ ਹੋਆ ਅਧਿਆਤਮੀ ਸੈਲੂ ਨੀਚੁ ਕੁਲੁ ਅੰਦਰਿ ਨਾਈ ।” 

(2) ਕੁਲਿ ਰਵਿਦਾਸੁ ਚਮਾਰੁ ਹੈ ਸੈਣ ਸਨਾਰੀ ਅੰਦਰਿ ਨਾਈ।” 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਾਤਾਂ ਕਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ 
ਦੀ ਜਾਤ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਕਮਾਈ ਬਾਰੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਸੈਨ ਭਗਤੁ ਜਾਤਿ ਕਾ ਨਾਈ॥ 
ਜਿਸੁ ਕਲਜੁਗ ਭੀਤਰ ਭਗਤ ਕਮਾਈ ॥? 


17. ਸ. ਲਖਵਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ 'ਕੂਮਕਲਾਂ', ਸੈ ਡਗਤਾ ਪਏ ਦਰਿ ਬਾਇ. ਪੰਨਾ 31 

੧8. ਉਹੀ, ਪੰਨੇ 31-32, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਵਾਲਾ ਚੈਪਟਰ । 

19. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ, ਵਾਰ 12, ਪਉੜੀ 15. 

20. ਉੱਗ, ਵਾਰ 25, ਪਉੜੀ 5_ 

21. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕੱ, “ਪਰਚੀ ਸੈਣ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 484. 
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% ੨੩ 


ਕਰਨ ਵੱਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 


(1) ਮੈਨੂ ਨਾਈ ਬੁਤਕਾਰੀਆ ਓਹੁ ਘਰਿ ਘਰਿ ਸੁਨਿਆ ॥ 
ਹਿਰਦੇ ਵਸਿਆ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਭਗਤਾ ਮਹਿ ਗਨਿਆ॥ 
(ਆਸਾ # ੪, ਪੰਨੇ 987-887 
(2) ਜੈਏਵ ਤਿਆਗਿਓ ਅਹੰਮੇਵ ॥ 
ਨਾਈ ਉਧਰਿਓ ਸੈਨੁ ਸੇਢ ॥ (ਬਸੰਤੁ ਮਹਲਾ ੫. ਪੰਨਾ 1927 


(3) ਭਲੋ ਕਬੀਰੁ ਦਾਸੁ ਦਾਸਨ ਕੋ ਊਤਮ ਸੈਨੁ ਜਨੁ ਨਾਈ ॥ 
ਊਚ ਤੇ ਊਚ ਨਾਮਦੇਉ ਸਮਦਰਸੀ ਰਵਿਦਾਸ ਠਾਕੁਰ ਬਣਿ ਆਈ ॥ 
(ਸਾਰਗ ਮ: ੫, ਪੰਨਾ 2077 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਅਤੇ ਗੁਨੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤ ਕੋਸ਼ 
ਦੇ ਵਿੱਚੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਤੇ ਜਾ ਚੁੱਕੇ ਹਵਾਲੇ ਇਸ ਤੱਥ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਸੈਣ ਜੀ ਰਾਜੇ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਨਾਈ ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼, ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਗਿਆਨੀ 
ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਦੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ 
ਤਾਂ ਮੰਨੀ ਹੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਕਿੱਤੇ ਪੱਖੋਂ ਰਾਜੇ ਦੇ ਨਾਈ ਸਨ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਬਣੋ । 


27 ਗੁਰ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਧ੍ਰੋਆ-ਭਗਤ) ਸਦਕਾ ਉੱਚ ਅਫਸਥਾ ਹਾਸਲ 
ਕਰਨਾ? 


ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਹੇਠ-ਲਿਖੀ 

ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਸੁਣਿ ਪਰਤਾਪ ਕਥੀਰ ਢਾ ਦੂਜਾ ਸਿਖ ਹੋਆ ਸੈਣੂ ਨਾਈ। 

ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਰਾਤੀ ਕਰੈ ਭਲਕੈ ਰਾਜ ਦੁਆਰੈ ਜਾਈ । 

ਆਏ ਸੋਤ ਪਰਾਹੁਣੇ ਕੀਰਤਨੁ ਹੋਆ ਰੈਣਿ ਸਬਾਈ । 

ਛਡਿ ਨ ਸਕੈ ਸੈਤ ਜਨ ਰਾਜ ਦੁਆਰਿ ਨ ਸੇਵ ਕਮਾਈ। 

ਸੈਣ ਰੂਪਿ ਹਰਿ ਜਾਇ ਕੈ ਆਦਿਆ ਰਾਣੈ ਨੌ ਰੀਭਾਈ। 

ਸਾਧ ਜਨਾਂ ਨੌ ਵਿਦਾ ਕਰਿ ਰਾਜ ਦੁਆਰਿ ਗਇਆ ਸਰਮਾਈ। 

ਰਾਣੇ ਦੂਰਹੁ ਸਦਿ ਖੈ ਗਲਹੁੰ ਕਾਇ ਖੋਲ੍ਹਿ ਪੈਨ੍ਹਾਈ। 

ਫਸਿ ਕੀਤਾਂ ਹਉਂ ਤੁਧ ਅਜੁ ਬੋਲੈ ਰਾਜਾ ਸੁਣੇ ਲੁਕਾਈ। 

ਪਰਗਟੁ ਕਰੈ ਭਗਤਿ ਵਡਿਆਈ ॥੧੬॥-“ 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਸੁਣ ਕੇ ਸੈਣ 
ਨਾਈ ਜੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ ਹੋਏ। ਰਾਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ 


22 ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ? ਰਤਨਾਵਲ, ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 16, ਪੰਨਾ 110. 
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ਰਹਿੰਦੇ ਅਤੇ ਦਿਨੇ ਰਾਜ-ਦੁਆਰ ਜਾ ਕੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ। ਇਕ ਦਿਨ ਸ਼ਾਮ 
ਨੂੰ ਸੋਤ-ਪ੍ਾਹੁਣੈ ਘਰ ਆ ਗਏ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਰਾਤ ਕੀਰਤਨ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ । ਸੈਤ ਜਨਾਂ 
ਦੀ ਸੰਗਤ ਛੱਡ ਕੇ ਸੈਣ ਜੀ ਰਾਜ-ਦੁਆਰੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕੇ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਜਾ ਕੇ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ । ਸੋਤ- 
ਜਨਾਂ ਨੂੰ ਵਿਢਾ ਕਰਨ ਤੋ ਬਾਅਦ ਸੈਣ ਜੀ ਝਕਦੇ ਝਕਦੇ ਰਾਜੇ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ 
ਰਾਜੇ ਨੇ ਦੂਰੋਂ ਹੀ ਦੇਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਬੁਲਾ ਲਿਆ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਗਲ ਦੀ ਸ਼ਾਹੀ 
ਪੁਸ਼ਾਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਹਿਨਾ ਦਿੱਤੀ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਸੈਣ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ, “ਅੱਜ 
ਤੁਸੀਂ ਮੇਰੀ ਵਧੀਆ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ।” ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੋ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਦੁਨੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਥਥਾ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣ ਭਗਤਾਂ 
ਦੀ ਪੈਜ ਰੱਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ 
ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਕਥਾ ਦੇ ਅੰਤਰੀਵੀ 
ਅਤੇ ਕੇਂਦਰੀ-ਭਾਵ ਵੱਲ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਕੇਂਦ੍ਰਿਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ । 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਸੇ ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਸੈਣ ਜੀ ਸਾਧਾਂ-ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਤਿੰਨ 
ਦਿਨ ਰਾਜੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਲਈ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕੇ । ਜਦੋਂ ਚੌਥੇ ਦਿਨ ਗਏ ਤਾਂ ਛ਼ਰਦੇ 
ਡਰਦੇ ਗਏ ਕਿ ਰਾਜਾ ਨਾਰਾਜ਼ ਹੋਵੇਗਾ। ਰਾਜੇ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਉਹ ਤਾਂ 
ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਮਾਲਸ਼ ਕਰਨ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਆਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਐਸੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਪਹਿਲਾਂ ਕਦੇ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 

ਤੈ ਦਿਨਿ ਟਹਲ ਨ ਹੋਈ ਤੇਰੀ ॥ ਭੁਲ ਗਈ ਸਫ਼ ਹੀ ਸੁਧ ਮੇਰੀ ॥ 

ਏਹੁ ਅਵਿੱਗਯਾ ਬਖਸੁ ਰਜਾਨਾ ॥ ਭੂਪੁ ਕਹੈ ਸੁਨ ਸੈਨ ਸੁਜਾਨਾ ॥ 

ਦੌਰਰਾ॥ ਪੀਪਾ ਬੋਲੋ ਸੈਨ ਸੁਲ ਜ਼ੂਲ ਗਈ ਤੁਧ ਬਾਤਿ॥ 

ਖ਼ੁਝ ਕੋ ਗਯਾ ਨਵਾਲ ਤੂ ਤੈ ਦਿਨਿ ਪਿਛੁਲੀ ਰਾਤਿ॥ 

ਚੌਪਈ ॥ ਸੈਨੁ ਹੈਰਾਨ ਭਯਾ ਸੁਨ ਗਾਲ॥ ਸੈ ਜਿਨਿ ਆਯਾ ਪਰਸੋ ਕਾਲ ॥ 

ਫੇਰਿ ਸੈਨ ਨੇ ਆਖਿ ਸੁਨਾਯਾ॥ ਤੀਨੇ ਦਿਨਿ ਤੋ ਮੈ ਜਿਨਿ ਆਯਾਂ॥ 

ਪੀਪਾ ਬੋਲੇ ਸੁਨ ਰੋ ਨਾਈ॥ ਤੈ ਤੈ ਦਿਨਿ ਅਤ ਟਹਲ ਕਮਾਈ ॥ 

ਐਸੀ ਟਹਲ ਨ ਪਾਛੈ ਹੋਈ॥ ਸੈਨ ਕਹੇ ਕਹੂ ਕਰਿ ਗਯਾ ਕੋਈ ॥ 

ਦੋਹਰਾ ॥ ਸੈਨੁ ਕਹੈ ਵਹੁ ਆਪ ਥਾ ਕਰਨੇਹਾਰੁ ਅਪਾਰ ॥ 

ਧੈਨੁ ਤੁਮਾਰੇ ਭਾਗ ਹੈ' ਕੈੱ' ਪਾਯਾ ਦੀਦਾਰੁ ॥” 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 'ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ” ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ 
ਸੈਨ ਜੀ ਨੂੰ ਹੀ ਨਾਈ ਵਜੋਂ ਥਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਉਸ ਪਰਚੀ ਵਿਚ 
ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
23. ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਾਤਾਂ ਕਨੈਆਂ. 'ਪਰਚੀ ਸੈਣ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨੇ 486-87. 
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ਭਗਤਿ ਭਾਉ ਉਰ ਮਹਿ ਫੁਰਮਾਯਾ॥ ਜਿਸ ਦਿਨ ਤੇ ਠਾਕੁਰੁ ਨਵਲਾਯਾ ॥ 
ਸੈਨ ਭਗਤਿ ਕਾ ਦਰਸਨੁ ਹੋਵੈ॥ ਸਨੈ ਸਨੈ ਮਲ ਦੁਰਮਤਿ ਧੋਵੈ ॥?“ 


ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸ਼ੱਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਆਪਸ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ ਅਤੇ ਦੋਵੇ' ਹੀ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ। 
ਇਹ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਕਿਤੇ ਮੋਲ ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ, ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਸਾਬਤ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਕਦੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਨਾਈ 
ਵਜੋਂ ਕੰਮ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ 
ਵੱਲੋਂ ਰਾਜੇ ਪਾਸ ਨਾ ਜਾ ਸਕਣ ਦੀ ਗੱਲ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਸਿਰਫ਼ ਇਕ ਦਿਨ ਨਾ ਜਾ ਸਕਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਤਿੰਨ ਦਿਨਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ 
ਭੁੱਲ ਕੇ ਲੰਘਾ ਦੇਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ, ਜਦ ਕਿ ਇਕ ਦਿਨ ਦੇਰ ਨਾਲ 
ਜਾਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਲੱਗਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਕਥਾ ਤੋਂ ਸਵੈ-ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨਾਈ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਕਰਦੇ 
ਰੋਏ ਅਧਿਆਤਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। ਸੰਤ ਜਨਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਹਰੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਅੰਗ ਸੀ। ਉਹ ਰਾਜੇ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਵਾਪਰੀ ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਤੁਰੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰੇਮਾ- 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਰਸ ਭਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਨੂੰ ਜਾਣਿਆ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਸੌਸਾਰ ਵਿਚ ਉਹ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਜਾਣ ਲੱਗੇ। 
ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਜਿਥੇ ਇਹ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਣ ਜੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੋ 
ਸਨ, ਉਥੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਣ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਨਾਈ ਵਜੋਂ ਡਿਊਟੀ ਨਿਭਾਉਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੂੰ ਉਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੱਸੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਭਾਵਨਾ ਤੇ ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਅਪਨਾਉਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਲ : 
112 (੬0020 0 1 ੩ਟਟ ੧੩5 10%ਡ੦9 09000 800 7੯11£1005 
040[%810041 399 $837) 0001)0 16।801੯ । 112 7005 01 ।0% 00025 
0 5000) 0੧ ॥$॥0੧5 ੮8 ੨੩7108900%1, 5012 115 | 0॥ 0% 
ਨਿਪ੮॥1੬5 ॥00123060 101 ਹੋਗ, ੩ 5066258011$ 1000੮ ਮੋਮ 
ਕੀਮਿ੧ ਗ੪ ਧ੪₹੦8੦॥੦1 ਵਿ੯00॥. 


24. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਾਤਾਂ ਭਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸੈਣ ਫ਼ਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨੇ 489-90. 
25. ॥.&. ਜਡ&000ਂ੯, 752 509 #£0120 : #ਤ 9੪੬3, 502੬0 ਸਗਗਣੂਰ ਛ੪/ 
4੪/07ਤ, ₹0. ੪1, ੧ 120. 
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ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਭਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਕੀਰਤਨ ਅਤੇ ਥਾਣੀ ਵਿਚ 
ਬੇਹੱਦ ਰੁਚੀ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਇਹ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਅਤੇ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਜੈਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਕਬੀਰ 
ਜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰ ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਸੁਣਿਆ 
ਹੋਵੇਗਾ। ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਵੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰ ਸੰਪਰਕ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਇੱਕੋ ਰਾਹ 
'ਤੇ ਚੱਲਦੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਅਕਸਰ ਆਪਸ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਨਾ ਕਿਤੇ ਮਿਲ ਹੀ ਪੈਂਦੇ ਹਨ। 
ਇੱਕੋ ਮੰਤਵ ਅਤੇ ਇੱਕੋ ਮੰਜ਼ਲ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਲੱਭਦੇ 
ਵੀ ਹਨ ਅਤੇ ਚਾਹ ਕੇ ਵੀ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਇੱਥੋ ਗੁਰੂ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਆਪਸੀ 
ਸਾਂਝ ਗੁਰ-ਭਾਈ ਵਾਲੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਿਲਣਾ ਬਹੁਤ 
ਗੇ ਸਹਿਜ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਉਂ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ 
ਪ੍ਰੋਮਾ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਮਾਰਗ ਜਿਥੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ' ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲੈ ਕੋ ਚੁਣਿਆ, 
ਉਥੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਮੁੱਚੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਅਤੇ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਸਾਂਝ ਪਾਈ । ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਸਦਕਾ 
ਉਹ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਦਾ ਏਨਾ ਖੁੱਭ ਕੇ ਆਨੰਦ ਮਾਣਦੇ ਕਿ ਕਈ ਵਾਰ ਆਪਣੀਆਂ 
ਦੁਨਿਆਵੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਫੁੱਲ ਬੈਠਦੇ । ਇਸੇ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਸੁਧ- 
ਬੁਧ ਖੋਹਣੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਉੱਚੇ-ਦਰਜੇ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਰੈ ਕਿ “ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ 
ਸਿੱਖ ਹੋ ਕੇ ਇਹ ਸਾਧੁ ਸੇਵਾ ਪਰਾਇਣ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਉੱਚ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ 
ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ।” ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰ ਕੇ ਰੱਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵੱਲ ਲੱਗੇ।” ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਵੀ 
ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਨਿੱਤ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਇਹੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 

ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਰਾਤੀ ਕਰੈ ਭਲਕੈ ਰਾਜ ਦੁਆਰੈ ਜਾਈ । 
ਆਏ ਸੋਤ ਪਰਾਹੁਣੇ ਕੀਰਤਨੁ ਹੋਆ ਰੈਣਿ ਸਬਾਈ ।”” 


ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਮੰਨਣਾ ਸਹੀ ਹੈ ਕਿ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਸੋਤ ਜਨਾਂ ਦੇ 
ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਨਾ ਜਾ ਸਕਣ ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ' ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆਂ ਲੈ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਉਹ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਵਿਚ ਮਗਨ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਸਾਧਸੇਗਤਿ ਕਰਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰਬਲ ਫੁਚੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਸਦਕਾ ਸਾਧ- 
ਸੰਗਤਿ ਦੇ ਪ੍ਰਤਾਪ ਨਾਲ ਭਗਤੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਇਹੀ 
ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਭਗਤ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਦੁਨੀਆਂ ਸਾਹਮਣੇ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਹ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਭਗਤਾਂ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਜਾਣ ਲੱਗੇ । 


26 ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨਨੈ ਰਤਨਾਵਲ, ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 16, ਪੰਨਾ ੧10 


5੧੧ 5ਗ9੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧ `4੦੧੦1੧੦।।67੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


ਭਗਤ ਨੈਣ ਸੀ: ਜੌਨ ਅਤੇ ਭਾਣਾ 225 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ 
ਦਰਜ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਗੋਬਿੰਦ ਭਾਵ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਦਕਾ ਉੱਚੇ ਅਤੇ ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਏ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ 
ਸਤਿਕਾਰ ਸਹਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਨੀਚਰ ਊਚ ਕਰੈ ਮੇਰਾ ਗੋਬਿੰਦੁ ਕਾਹੂ ਤੇ ਨ ਡਰੈ ॥ 
ਨਾਮਦੇਥ ਥਬੀਰੁ ਤਿਲੋਚਨ ਸਧਨਾ ਸੈਨੁ ਤਰੈ ॥ 
(ਮਰ ਗਫਿਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1/06/ 
“ਭਗਤਾ ਮਹਿ ਗਨਿਆ” ਵਾਲੀ ਮਹਿਮਾ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ 
ਕਥਨ ਤੋਂ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸੈਣ ਜੀ ਬਾਰੇ “ਹਿਰਦੇ ਵਸਿਆ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ 
ਭਗਤਾ ਮਹਿ ਗਨਿਆ” ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਵੀ ਗੱਲ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਇਉਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੂੰ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਗਿਣਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। 


/#/ ਭਗਤਾ ਸ਼ੈਣਾ ਨ ਲ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 

ਹੁਣ ਤਕ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਥਾਰੇ ਜੋ ਵੀ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਕੁਝ ਉਘੜਵੇਂ' ਗੁਣ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੇ ਹਨ : 
ਮਿਹਨਤੀ ਅਤੇ ਕਿਰਤੀ ਜੀਵਨ, ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਨਾਲ ਗਹਿਰਾ ਪਿਆਰ, ਸੈਤ-ਜਨਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ, ਆਪਣੇ ਫ਼ਰਜ਼ਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਚੇਤੈਨ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ- 
ਸਾਲਾਹ ਕਰਨ ਲਈ ਕੀਰਤਨ ਦਾ ਸ਼ੌਕ, ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ । ਰਾਜ-ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਹੀ ਨਾਈ 
ਦਾ ਦਰਜਾ ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਜ਼ਾਹਰਾ ਸਬੂਤ ਹੈ ਕਿ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਬੜੀ 
ਮਿਹਨਤ, ਲਗਨ ਅਤੇ ਉੱਦਮ ਨਾਲ ਨਾਈਪੁਣੇ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਵਿਚ ਮਾਹਿਰ ਹੋਣ ਦਾ 
ਹੁਨਰ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕਿਸੇ ਕਾਬਲ, ਯੋਗ ਅਤੇ ਮਾਹਿਰ ਨਾਈ ਨੂੰ ਹੀ 
ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦਾ ਮੋਕਾ ਮਿਲ ਸਕਦਾ ਸੀ। ਮਾਲਸ਼ ਕਰਨ ਦੀ ਤਕਨੀਕ 
ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ ਹਿਕਮਤ ਦਾ ਹੀ ਇਕ ਹਿੱਸਾ ਹੈ। ਅੱਜ-ਕੱਲ੍ਹ ਮਾਲਸ਼ ਕਰਨ 
ਲਈ ਬਾਕਾਇਦਾ ਟ੍ਰੇਨਿੰਗ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਆਕੂਪ੍ਰੈਸ਼ਰ ਦੀ ਵਿੱਦਿਆ ਵੀ ਮਾਲਸ਼ 
ਦੀਆਂ ਵਿਧੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਵਿਧੀ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਨਾਈ ਦੇ ਕੰਮਾਂ 
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ਵਿਚ ਸਰਜਗੀ ਦੇ ਕੰਮ ਨੂੰ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਦੱਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾਉਣਾ, 
ਸ਼ੇਵ ਕਰਨਾ, ਨਹੂੰ ਕੱਟਣਾ, ਗੀਤ ਅਤੇ ਕਹਾਣੀਆਂ ਸੁਣਾ ਕੇ ਮਨੋਰੋਜਨ ਕਰਨਾਂ, 
ਰਿਸ਼ਤੇ ਕਰਾਉਣਾ ਆਦਿ ਕੌਮ ਵੀ ਨਾਈਪੁਣੇ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਮੰਨੇ ਗਏ ਹਨ। 
ਇਹ ਸਪੱਜ਼ਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸੈਣ ਜੀ ਆਪਣੇ ਕੰਮ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਮਾਹਿਰ ਸਨ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤੀ 
ਤੇ ਕਿਰਤੀ ਸੁਭਾਅ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਸਨ। 

ਜਿਥੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਮਿਹਨਤੀ ਅਤੇ ਕਿਰਤੀ ਸਨ, ਉਥੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 
ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਨਾਲ ਗਹਿਰਾ ਪਿਆਰ ਸੀ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਹੀ ਕੌਮ ਸਨ, ਦਿਨੇ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਸਾਧਸੰਗਤਿ 
ਵਿਚ ਹਰੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਸਾਧਸੰਗਤਿ ਵਿਚ ਕੀਰਤਨ 
ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸੈਤ-ਜਨ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਾਸ ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। 
ਸੈਣ ਜੀ ਕੇਵਲ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਕੋਲ ਆਏ 
ਸੈਤ-ਜਨਾਂ ਦੀ ਵੀ ਪੂਰੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ, ਰਹਿਣ ਅਤੇ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਆਦਿ ਲਈ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਸੈਣ ਜੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਭਾਉਂਦੇ 
ਸਨ। 

ਜਦੋਂ' ਸਾਧਸੰਗਤਿ ਵਿਚ ਮਗਨ ਹੋ ਕੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਰਾਜੇ ਪਾਸ ਨਾ ਜਾ 
ਸਕੇ ਤਾਂ ਚੇਤਾ ਆਉਣ 'ਤੇ ਉਹ ਝਕਦੇ ਝਕਦੇ ਰਾਜੇ ਪਾਸ ਗਏ । ਨਿਰਸੋਦੇਹ ਆਪ 
ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੈਸਾਰੀ ਫ਼ਰਜ਼ ਸੰਬੰਧੀ ਵੀ ਪੂਰਾ ਖ਼ਿਆਲ ਸੀ। ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਥਧਿਤ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ 
ਪਉਂੜੀ ਦਾ ਭਾਵ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਦੇ ਪਿਆਰੇ ਸਤਿਸੈਗ ਵਿਚ ਇਕ-ਰਸ ਹੋ ਕੇ ਲੱਗੇ ਹੋਏ ਭੀ ਜਦੋਂ' ਫ਼ਰਜ਼ 
ਤੋਂ ਉੱਕਣ ਤਾਂ ਸ਼ਰਮਾਉਣ, ਭਾਵੇ' ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਪੈਜ ਭੀ ਰੱਖ ਦੇਵੇ, ਤਦ ਭੀ ਉਹ ਦਲੇਰ 
ਹੋਂ ਕੇ ਫਰਜ਼ ਤੋਂ ਘੁਸਾਈ ਨਾ ਮਾਰਨ।"?' ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ 
ਦੁਨਿਆਵੀ ਕਿਰਤ ਸੰਥੰਧੀ ਚੇਤੰਨਤਾ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਸੀ, 
ਜਿਹੜਾ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਸਤਿਕਾਰਯੋਗ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ । ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਤਾਂ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “ਊਤਮ ਸੈਨ ਜਨ 
ਨਾਈ” ਆਖ ਕੇ ਸਤਿਕਾਰਦੇ ਹਨ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ “ਆਏ ਸਤ ਪਰਾਹੁਣੇ ਕੀਰਤਨੁ ਹੋਆ ਰੈਣਿ 
ਸਥਾਈ" ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਕਰਨ 
ਲਈ ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਸਕ ਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ 
ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਸ਼ੌਂਕ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
27 ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਵਾਰਾਂ ਡਾਲ ਗੁਰਦਾਸ ਸ਼ਟੀਫ' (ਟੀਕਾਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਜੀ 


ਪੰਡਿਤ), ਪੰਨਾ 168. ਇਸ ਟੀਕੇ ਨੂੰ ਛਾਪਣ ਸਸੇ' ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸੇਸੋਧਨ ਭਾਵਾਂ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਤੇ ਸੈਪਾਦਨ ਕੀਤਾ। 
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ਹਰਿ ਹਰਿ ਕੀਰਤਨੁ ਮੁਖ ਥਰ ਗਾਵੈ॥ ਹਾਥਹੁ ਹਰਿ ਕੀ ਟਹਲਿ ਕਮਾਵੈ ॥ 
ਧਰਮ ਮਾਰਗ ਊਪਰ ਪਗ ਧਰੇ॥ ਗੁਰੂ ਕਹਿਆ ਸੋ ਹਿਤ ਕਰ ਕਰੇ ॥ 
ਕਾਮੁ ਕੋਧ ਲੋਭ ਅਹੈਥਾਰੁ ॥ ਛੋਡਿ ਦੀਆ ਇਨਿ ਕਾ ਬਿਉਹਾਰ ॥ 
ਜੇ ਥੋ ਜੀਉ ਸੰਨ ਢਿਗਿ ਜਾਇ॥ ਸੈਨੂ ਨ ਸਕੈ ਕਿਸੇ ਦੁਖਾਇ ॥” 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਕਿਸੇ ਦਾ 
ਦਿਲ ਨਹੀਂ ਦੁਖਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਕਾਮ, ਕੋਂਧ, ਲੋਭ ਅਤੇ ਹੌਕਾਰ ਤੋਂ ਉਪਰ ਉੱਠ ਚੁੱਕੇ 
ਸਨ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਪਨਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਧਰਮ ਦੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ 
ਚੱਲ ਰਹੇ ਸਨ। ਮੂੰਹ ਤੋਂ ਹਰੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਹੱਥਾਂ ਨਾਲ ਹਰੀ ਭਾਵ 
ਹਰੀ ਦੀ ਖ਼ਲਕਤ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਆਏਂ-ਗਏ ਦੀ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸੋਤ- 
ਜਨਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੁਭਾਅ ਬਣ ਚੁੱਕਾ ਸੀ। 
ਹਰੀ ਦਾ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੀ ਲੋੜ ਸੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ 
ਪਾਸ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਈ 
ਬਾਣੀ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲਈ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭਾਵੇ' ਸੈਣ 
ਜੀ ਦਾ ਇੱਥੋ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਦਰਜ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਇਸ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ ਤੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਡੂੰਘੀ ਸਾਂਝ ਸੀ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 
ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਫ਼ਰਜ਼ਾਂ ਤੋ' ਵਿਹਲੇ ਹੋ ਕੇ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਪਰਤਾਪ ਸੁਣ ਕੇ ਸ਼ੈਣ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ। 
ਇਥੋਂ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਸਾਂਝ ਪਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਕ 
ਅਹਿਮ ਗੁਣ ਸੀ। 
ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਸਨ ਅਤੇ ਕਿਰਤੀ 
ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਵਾਲੀ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਮਹਿਕ 
ਦੂਰ ਦੂਰ ਤਕ ਫੈਲ ਚੁੱਕੀ ਸੀ ਅਤੇ ਇਸੇ ਮਹਿਕ ਦੇ ਖਿੱਚੇ ਹੋਏ ਭਗਤ-ਜਨ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਘਰ ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਵੱਸ ਚੁੱਕਿਆ 
ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਮਨ ਟਿਕਾਅ ਵਿਚ ਆ ਚੁੱਕਿਆ ਸੀ। ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਨੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅੰਦਰ ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਮਿਠਾਸ ਭਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਲੋਭ ਤੋਂ 
ਉਹ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਰਲੋਪ ਹੋ ਗਏ ਸਨ। ਐਸੀ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਹੈ ਭਗਤ ਸੈਣ 
ਜੀ ਦੀ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕੀਤਿਆਂ ਯਾਦ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਮਨ ਵੀ ਸ਼ੁੱਧ 
ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
2੪ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਥਾਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸੈਣ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 485 
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(ਅ) ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 
/2/ ਭਗਤਾ ਸ਼ੈਣਾ ਨੀ ਦੀ) ਝਾਣਾ ਦਾ /ਵਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ 
ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪੰਨਾ 695 'ਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਆਰਤੀ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਵੀ “ਆਰਤੀ” ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ। 
“ਆਰਤੀ' ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿਸੇ ਦੇਵੀ ਜਾਂ ਦੇਵਤੇ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਪੂਜਣ 
ਯੋਗ ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਜਗਦੇ ਦੀਵੇ ਘੁਮਾ ਕੇ ਪੂਜਾ ਕਰਨੀ। ਆਰਤੀ ਕਰਨ 
ਸਮੇਂ ਸੈਖ ਵਜਾਉਣ , ਟੱਲੀਆਂ ਖੜਕਾਉਣ, ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਵਰਖਾ ਕਰਨ, ਧੂਪ-ਬੱਤੀ ਕਰਨ 
ਜਗਾ ਕੇ ਸੱਤ ਵਾਰੀ ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੇ ਦੁਆਲੇ ਘੁਮਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਚਾਰ ਵਾਰ 
ਚਰਨਾਂ ਅੱਗੇ, ਦੋ ਵਾਰੀ ਨਾਭੀ ਤੋ ਅਤੇ ਇਕ ਵਾਰ ਮੁਖ ਉੱਤੋਂ ਜਗਦੇ ਹੋਏ ਦੀਵਿਆਂ 
ਨੂੰ ਘੁਮਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮੌਕੇ ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤੇ ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਦਾ ਗਾਇਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਈ ਸਮੱਗਰੀ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 'ਆਰਤੀ” ਦੀ ਥਾਂ ਗੁਰਮਤਿ 
ਵਿਚ ਕੁਦਰਤ ਵੱਲੋ' ਕਾਦਰ ਦੀ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਹੋ ਰਹੀ ਆਰਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ 'ਆਰਤੀ' ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸੂਰਜ, ਚੰਦ, ਤਾਰੇ, 
ਹਵਾ, ਬਨਸਪਤੀ, ਪਹਾੜ ਆਦਿ ਸਭ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰਦੇ ਦੱਸੇ ਗਏ 
ਹਨ : 
ਗਗਨ ਮੈ ਥਾਲੂ ਰਵਿ ਚੈਦੂ ਦੀਪਕ ਬਨੇ ਤਾਰਿਕਾ ਮੰਡਲ ਜਨਕ ਮੋਤੀ ॥ 
ਹੂਪੁ ਮਲਆਨਲੋ ਪਥਣੁ ਚਵਰੋ ਕਰੇ ਸਗਲ ਬਨਰਾਇ ਭੂਲੰਤ ਜੋਤੀ ॥੧॥ 
ਕੈਸੀ ਆਰਤੀ ਹੋਇ ਭਢ ਖੰਡਨਾ ਤੇਰੀ ਆਰਤੀ ॥ 
ਅਨਹਤਾ ਸਭਦ ਵਾਜੋਤ ਭੇਰੀ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ /ਧਨਾਸ਼ਨੰ # $. ਪੰਨਾ ੬65) 


ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ : 
ਨਾਮੁ ਤੇਰਾ ਦੀਵਾ ਨਾਮੁ ਕੇਰੋ ਬਾਤੀ ਨਾਮੁ ਥੇਰੋ ਤੇਲੁ ਲੇ ਮਾਹਿ ਪਸਾਰੇ ॥ 
ਨਾਮ ਤੇਰੇ ਕੀ ਜੋਤਿ ਲਗਾਈ ਭਇਓ ਉਜਿਆਰੇ ਭਢਨ ਸਗਲਾਰੇ ॥ 
/ਹਨਸਗੀ ਗੰਵੇਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾ 6941 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਧਨਾਰਸੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹੀ ਸਾਡੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੀਆਂ 
ਵਸਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ, ਉਵੇਂ' ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਗੀਰ ਨੂੰ 
ਹੀ ਧੂਪ-ਦੀਪ ਅਤੇ ਹੇਰ ਪੂਜਾ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਬਣਾ ਲੈਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰੀਰ 
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ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਾਇਅਉ ਧੂਪ ਦੀਪ ਨਈਬੇਦਾ ਕਾਇਅਉ ਪੂਜਊਉ ਪਾਤੀ ॥੧।।... 
ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੋ ਖੋਜੈ ਸੇ ਪਾਵੈ ॥ 
/ਧਨਾਸਗਾੀ ਪੀਪਾ ਜਨ. ਪੰਨਾ &95) 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦਾ ਆਰਤੀ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਜੀਵਨ 
ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਮੰਗਣ ਲਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਰਦਾਸ ਦਾ ਰੂਪ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ 'ਆਰਤੀ” 
ਦੀ ਥਾਂ 'ਆਰਤਾ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕੇ “ਆਰਤੀ” ਦੇ ਵਿਧਾਨ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਬਖ਼ਸ਼ੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਕਾਰਜ ਸੈਵਾਰਨ ਵਾਲਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
ਫੀਪਾਲ ਤੇਰਾ ਆਰਤਾ ॥ 
ਜੇ ਜਨ ਤੁਮਰੀ ਭਗਤਿ ਕਰੈਤੇ ਤਿਨ ਕੇ ਕਾਜ ਸਥਾਰਤਾ ॥ 
/ਹਨਸ਼ਗਂ ਹੰਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 695) 
ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਉਪਰ ਦਰਸਾਏ ਜਾ ਚੁੱਕੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ 
ਵਿਚ ਰੱਖ ਕੇ ਵਾਚੀਏ ਤਾਂ ਪਤਾ ਚੱਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਵੀ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸਮੱਗਰੀ 
ਵਾਲੀ ਆਰਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਹੇ। ਆਪ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਧੂਪ 
ਦੀਪ, ਘ੍ਰਿਤ ਆਦਿ ਸਭ ਕੁਝ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਉੱਤਮ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਉੱਤਮ ਦੀਵਾ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਬਾਤੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 
ਸੂਪ ਦੀਪ ਘ੍ਰਿਤ ਸਾਜਿ ਆਰਤੀ ॥ ਵਾਰਨੇ ਜਾਉ ਥਮਲਾ ਪਤੀ 8੧॥ 
ਮੰਗਲਾ ਹਰਿ ਮੰਗਲਾ ॥ ਨਿਤ ਮੰਗਲੁ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਰਾਇ ਕੋ ॥੧ਰਰਹਾਉ॥ 
ਊਤਮੁ ਦੀਅਰਾ ਨਿਰਮਲ ਬਾਤੀ ॥ ਤੁਹੀ ਨਿਰੰਜਨੁ ਕਮਲਾ ਪਾਤੀ 8੨੧ 
ਰਾਮਾ ਭਗਤਿ ਰਾਮਾਨੰਦੁ ਜਾਨੈ ॥ ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦ ਬਖਾਨੈ ॥੩॥ 
ਮਦਨ ਮੂਰਤਿ ਭੈ ਤਾਰਿ ਲੋਬਿੰਦੇ ॥ ਸੈਨ ਭਣੈ ਭਜੁ ਪਰਮਾਨੰਦੇ ॥੪॥ 
/ਧਨਾਸਨਾੇ ਮੰ ਸੈਣ ਜੀ, ਪੁੱਠਾ 6959 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਫ਼ੁੱਟਨੋਟਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਨ : 
ਮੈ' (ਲੱਛਮੀ ਦੇ ਪਤੀ) ਹਰੀ ਤੋਂ ਕੁਰਬਾਨ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ, ਇਹੋ ਮੇਰੇ ਲਈ ਧੂਪ, 
ਦੀਵੇ ਅਤੇ ਘਿਉ ਦੀ ਬਣਾ ਕੇ ਕੀਤੀ ਆਰਤੀ ਹੈ। ਹਰੀ ਵਾਲਾ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਗੀਤ 
ਨਿੱਤ ਗਾਉਂਦਾ ਹਾਂ। ਹੇ ਹਰੀ ! ਉੱਤਮ ਦੀਵਾ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਵੱਟੀ, ਤੂੰ ਹੀ ਮਾਇਆ 
ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਭਗਵਾਨ ਹੈ'। ਰਾਮ ਦੀ ਭਗਤੀ ਮੇਰਾ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਉਹ 
ਹਰੀ ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਅਨੰਦ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮਨਮੋਹਨ 
ਰੂਪ ਵਾਲੇ, ਸੈਸਾਰ-ਸਮੁੰਦਰ ਤੋਂ ਤਾਰਨ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਦੇ ਮਾਲਕ ਹਰੀ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ 
ਹੋਏ ਸੈਣ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮ ਅਨੰਦ ਰੂਪੀ ਹਗੀ ਨੂੰ ਸਿਮਰੋ। 
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ਜਿਵੇਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਧੂਪ, ਦੀਪ, 
ਘੀ ਆਦਿ ਵਾਸਤੇ ਕੁਦਰਤ, ਨਾਮ, ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਅਤੇ ਕਾਇਆ ਦੇ ਰੂਪਕ ਵਰਤ ਕੇ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਅਤੇ ਅੰਤਰੀਵੀ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰਨ ਦਾ 
ਰਸਤਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਆਪ ਹੀ ਦੀਵਾ ਬੱਤੀ ਅਤੇ ਆਰਤੀ ਦੀ ਹੋਰ ਸਮੱਗਰੀ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨਾ ਹੀ 
ਉਸ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰਨਾ ਹੈ। “ਉਤਮੁ ਦੀਅਰਾ ਨਿਰਮਲ ਬਾਤੀ॥ ਤੁਹੀ ਨਿਰੌਜਨੁ 
ਕਮਲਾ ਪਾਤੀ॥” ਕਹਿ ਕੇ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਗੱਲ ਸਪੱਬਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਆਰਤੀ 
ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਤਾਂ ਅਸਲ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਹੀ 
ਅਸਲ ਸਮੱਗਰੀ ਹੈ । 
ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਸਾਗਰ 
ਨੂੰ ਤਰਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜੀਵਾਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਕਮਿਕਤਾ 
ਕਰਵਾਉਣ ਵਾਲਾ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਗੁਰੂ ਹੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਮਨੁੱਖੀ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਅਸਲ ਮਨੋਰਥ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਮੰਜ਼ਲ ਹੈ। 
ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸ਼ਬਦ 'ਰਾਮਾਨੰਦੁ' ਦੇ ਅਰਥ ਰਾਮ “ ਆਨੰਦ ਕਰਦੇ 
ਹਨ” ਅਤੇ ਉਹ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ “ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ' ਵਜੋ' ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਆਪ 
ਜੀ “ਰਾਮਾ ਭਗਤਿ ਰਾਮਾਨੰਦੁ ਜਾਨੈ ॥ ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦੁ ਬਖਾਨੈ ॥" ਦੇ ਅਰਥ ਭਗਤ- 
ਬਾਣੀ ਸਟੀਕ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
“ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਪਰਮ-ਅਨੰਦ ਰੂਪ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਬਰਕਤ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਅਨੈਂਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ।”% 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਪਦੇ ਦੇ ਅਰਥ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
“ਰਾਮ ਦਾ ਭਗਤ ਹੀ ਰਾਮ ਦੇ ਅਨੰਦ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਉਹੋ ਪੂਰਨ ਪਰਮ ਅਨੰਦ 
ਨੂੰ ਕਥਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ।'? 


ਪਰ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਪਦ ਦੇ ਅਰਥ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ : “ਰਾਮ ਦੀ ਭਗਤੀ ਮੇਰਾ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜਾਣਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਹਰੀ 
ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਅਨੰਦ ਰੂਪ ਬਿਆਨ ਕਰਦਾ ਹੈ।'” ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਇਸ ਪਦੇ ਦੇ ਅਰਥ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਰਾਮ ਦੀ ਭਗਤੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਜਾਣ ਕੇ ਪੂਰਨ ਤੇ ਪਰਮ ਅਨੰਦ ਨੂੰ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ।”” ਸ਼ਬਦਾਰਭ ਅਤੇ 


29. ਧ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ' ਝਾਣ?ੈ ਸਣ, ਹਿੱਸਾ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 108. 

30. ਉਹੀ, ਪੰਨਾਂ 109. 

31 ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਤਥਾ ਹੋਰ ਭਗਤਾ - ਜੀਵਨਾ ਤੋਂ ਭਚਨਾ, ਪੰਨਾਂ 96. 
32. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜਨ ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 695. 

33. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 114. 
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ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਛੱਲੋਂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਠੀਕ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। 'ਰਾਮਾਨੰਦੁ' ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੱਦੇ ਅੱਖਰ ਹੇਠ ਐਂਕੜ ਪਾਇਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਰਿਆ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ “ਜਾਨੈ” ਵੀ ਇਕ-ਵਚਨ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ 
ਦੇ ਅਰਥ 'ਮੇਰਾ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜਾਣਦਾ ਹੈ' ਹੀ ਵਿਆਕਰਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸਹੀ ਬਣਦੇ 
ਹਨ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨਾਂਅ ਲਿਖ ਕੇ ਕਰ ਰਹੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਸੈਕਲਪ (੦੦੬੧੧) ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਹੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪੂਰਨ ਅਨੰਦ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਕਿਸੇ ਸਮੱਗਰੀ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜਾਂ ਇਸ਼ਟ ਦੀ 
ਆਰਤੀ ਉਤਾਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਹੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਹ ਇਸ ਕਿਸਮ ਦੀ 
ਆਰਤੀ ਉਤਾਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਹਸਤੀ ਬੜੀ ਮਹਾਨ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਪੰਜ ਚੇਲਿਆਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਧੈਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਜ਼ਿਤ 
ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਹਾਸਲ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਪਣਾ ਵੀ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ । ਸਮੁੱਚੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦਾ ਯੋਗਦਾਨ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੋਰ 'ਤੇ ਅਮੁੱਲ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁਨਹਿਰੀ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ 
ਲਿਖੇ ਜਾਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੈ। ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਲਿਖ ਕੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਡਿਆਈ 
ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਹਾਸਲ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਨੂੰ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਪਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 


/2/ ਭਗਤਾ ਸ਼ੈਣ' ਜੀ ਦ) ਬਾਣਾ ਦੇ ਕਾਹੰਵ-ਸ਼ੈਲ 

ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਚਉਪਦੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ। ਕੇਂਦਰੀ-ਭਾਵ 
ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਪਹਿਲੇ ਪਦੇ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ 
ਗਈਆਂ ਹਨ । ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਤੋਲ-ਤੁਕਾਂਤ ਨੂੰ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਰਾਗ ਧਨਾਸਰੀ 
ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਫਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੂਲਕ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਨਾਲ ਜੁੜੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਲਈ ਆਪ ਨੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕਮਲਾਪਤੀ, 
ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਰਾਇ, ਨਿਰੈਜਨ, ਰਾਮ, ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦ, ਮਦਨ ਮੂਰਤਿ, ਗੋਬਿੰਦੇ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਨੰਦੇ ਨਾਮ ਵਰਤੇ ਹਨ । ਰ੍ 

ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਧੂਪ, ਦੀਪ, ਘਿ੍‌ਤ, ਦੀਅਰਾ, ਬਾਤੀ ਆਦਿ ਦੱਸ ਕੇ 
ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਰੂਪਕਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸ਼ਝਦਾਰਥ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਹਿਥ 
ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਬਿਲਕੁਲ ਦਰੁਸਤ 
ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : “ਅਸਲ ਆਰਤੀ ਧੂਪ ਦੀਪ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਦਿਲ ਦੇ ਪਿਆਰ 
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232 ਪੰਇਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।”% ਇਹੀ ਪਿਆਰ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਉੱਤਮ ਦੀਵਾ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ 
ਬੱਤੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਹੈ ਵੀ ਸੱਚ, ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਅਸਲ ਵਿਚ 
ਉੱਤਮ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਨਾ ਤਾਂ ਉੱਤਮ ਹਨ ਅਤੇ ਨਾ 
ਹੀ ਨਿਰਮਲ। ਇਸ ਲਈ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੋਸਾਰਕ ਵਸਤਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਹਵੇ' ਬੇਅਰਥ ਹੋ ਕੇ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਹਾਸਲ ਕਰਨ ਲਈ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਪ੍ਰੇਮਾ- 
ਭਗਤੀ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਸ ਭਗਤੀ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ 
ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ 
ਸਾਨੂੰ ਸਿੱਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣੇ ਅੰਤਰੀਵੀ ਅਤੇ ਬਾਹਰੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਨਿਰਮਲ ਕਰਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਅੰਦਰੋਂ-ਬਾਹਰੋਂ ਨਿਰਮਲ ਹੋ 
ਕੇ ਹੀ ਅਸੀਂ “ਊਤਮੁ ਦੀਅਰਾ ਨਿਰਮਲ ਬਾਤੀ” ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼, ਸੰਦੇਸ਼ ਅਤੇ ਉਦੇਸ਼ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਅਪਨਾ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਇਹ ਭਗਤ ਸੈਣ 
ਜੀ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਅਸਲੀ ਢੰਗ ਹੈ। ਆਓ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਅਰਦਾਸ ਕਰੀਏ 
ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਢੰਗ ਆ ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਾਂਗ ਅਸੀਂ ਵੀ 
ਸੇਵਾ, ਸਾਧਸੰਗਤਿ ਅਤੇ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣਾ ਲੋਕ ਅਤੇ ਪਰਲੋਕ 
ਸੁਹੇਲਾ ਕਰ ਸਕੀਏ ! 


34. ਸ਼ਬਦਾਰਬ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜਨ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 695. 
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ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


(ਉ) ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 
ਬੜੇ ਸਿੱਧੇ-ਸਾਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਗੋਪਾਲ ਤੇਰਾ ਆਰਤਾ” ਕਹਿਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ 
ਧੰਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਸਾਦਗੀ ਅਤੇ ਭੌਲੇਪਨ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ “ਧੈਨੈ ਸੇਵਿਆ ਬਾਲ ਬੁਧਿ” ਕਹਿ 
ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਭਗਤ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ। ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ 
ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ। 
ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨੀ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ 
ਦੇ ਗੁਰਸ਼ਬਦ ਜਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ, (ਲੇਖਕ) 
ਬਲਬੀਰ ਕੌਰ, ਗੁਰਨਾਮ ਕੌਰ, ਹਿੰਮਤ ਸਿੰਘ (ਸਹਾਇਕ) ਵੱਲੋਂ ਤਿਆਰ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਗ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਵਿੱਚੋਂ ਅੰਦਰਾਜ ਇਥੇ ਦਰਜ ਕਰਨੇ ਯੋਗ ਰਹਿਣਗੇ । 
ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ : 
“ਟਾਂਕ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਧੂਆਨ ਪਿੰਲ ਵਿਚ (ਜੋ ਦੇਉਲੀ ਤੋਂ 20 ਮੀਲ ਹੈ) ਸੰਮਤ 
1473 ਵਿਚ ਜੱਟ ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ । ਸਵਾਮੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਤੋਂ ਕਾਸ਼ੀ ਜਾ ਕੇ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ। ਪਹਿਲੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਇਹ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਕ 
ਰਿਹਾ, ਪਰ ਅੰਤ ਨੂੰ ਵਿਸ਼੍ਹਰੂਪ ਜਗਤਨਾਥ ਦਾ ਉਪਾਸ਼ਕ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਪਦ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣਿਆ, ਇਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ . 
“ਮਿਲੋ ਪ੍ਰਤਖਿ ਗੁਸਾਈਆ ਧੰਨਾ ਵਭਭਾਗਾ' (ਆਸਾ ਧੰਨਾ)।' 


ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤਾ ਕੌਲ ਅਨੁਸਾਰ : 
“ਇਹ ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਧੁਆਨ ਨਗਰ ਦੇ ਜੰਮਪਲ ਜੱਟ ਜ਼ਿਮੀਂਦਾਰ 
ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਆਪ ਦਾ ਜਨਮ ਸਾਲ 1436 ਈ. ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਹ ਖੋਤੀ 
ਬਾੜੀ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਵਾਲੋ ਤੇ ਸਿੱਧਾ-ਸਾਦਾ ਜੀਵਨ ਬਸਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨਿਰਛਲ 
ਵਿਅਕਤੀ ਸਨ। ਪੰਡਤਾਂ ਨੂੰ ਪੂਜਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਦੇਖ ਥੇ ਤੇ ਹੋਰ ਭਗਤਾਂ ਦੀ 
ਵਡਿਆਈ ਸੁਣ ਕੇ ਭਗਤੀ ਦਾ ਚਾਉ ਜਾਗ ਪਿਆ। ਪਹਿਲੇ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ 
ਰਹੇ, ਪਿੱਛੋ' ਆਪਣੀ ਸ਼ਰਧਾ ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ ਸਦਕੇ ਭਗਵਾਨ ਦੇ 


1 ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਫਾ, ਮਹਾਨ ਕੌਲ, ਪੰਨਾ 673. 
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ਸਾਮਰਤੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਪਾਏ। ਆਦਿ ਗੰਥ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਤੇ 
ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ : 

ਇਹ ਬਿਧਿ ਸੁਨਿ ਕੈ ਜਾਟਰੇ ਉਠਿ ਭਗਤੀ ਲਾਗਾ ॥ 

ਮਿਲੇ ਪ੍ਰਤਖਿ ਗੁਸਾਈਆਂ ਧੰਨਾ ਵਡਭਾਗਾ॥ _,ਆਸਾਂ ੧ ੫, ਪੰਨਾ 486” 


/2/ ਜਨਮ-ਸਾਲ 

ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮਹਾਨ ਕੋਲ਼ ਵਿਚ ਸੈਮਤ 1473 ਵਿਚ ਅਤੇ 
ਗ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਜਨਮ 1416 ਈਸਵੀ ਸੈਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦੱਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤਾ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਧੈਨਾ ਜੀ 
ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1416 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਇਹ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1415 ਈ. ਹੈ।” ਸੈਮਤ ਦੇ ਸੈਨ 1473 ਮੁਤਾਬਕ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਸੈਨ 1416 ਈਸਵੀ ਹੀ ਠੀਕ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸੈਮਤ 
ਦੇ ਸੈਨ ਅਤੇ ਈਸਵੀ ਦੇ ਸੈਨ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅੰਤਰ 57 ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਚੱਲਦਾ 
ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਨਮ ਦੀ ਨਿਸਚਿਤ ਮਿਤੀ ਅਤੇ ਮਹੀਨਾ ਪਤਾ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਯੋਗ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ 53 
ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਪੈਦਾ ਹੋਏ । ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਤੋਂ 10 ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਤੋਂ 18 ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀਆਂ ਉਮਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਥੋੜ੍ਹਾ ਫ਼ਰਕ ਸਾਬਤ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਲ ਵਿਚ ਈਸਵੀ ਸੰਨ 
1366 ਤੋਂ 1467 ਤਕ ਦੀ ਲਿਖੀ ਹੋਈ ਹੈ।“ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
10) ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਜੀਂਦੇ ਰਹੇ । ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਹੋਇਆ 
ਤਾਂ ਉਦੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਮਰ 50 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ। ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਧੰਨਾ ਜੀ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਸ਼ੀ ਗਏ ਤਾਂ ਉਸ ਸਮੇਂ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 70 ਤੋਂ 100 ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਦਰਮਿਆਨ ਹੋਵੇਗੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਸਮੇ' 
ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਘੱਟੋ-ਘੱਟ ਵੀਹ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਤਾਂ ਹੋਣੀ ਹੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 


/2/ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ 

ਮਹਾਨ ਕੋਝ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤ ਕੋਸ਼ ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦਾ 
ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਧੁਆਨ ਪਿੰਡ ਜਾਂ ਨਗਰ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੇ ਟਾਂਕ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਦੇਉਲੀ ਤੋ ਵੀਹ ਮੀਲ ਦੀ ਦੂਗੇ 'ਤੇ 
2. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਲਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਛੱਸ਼, ਪੰਨਾ 178. 


3. ਵ.&. ਵ€ਗ010ੀਂਟ, 782 509 #£//ਨ॥ ਚੋਜ. ੯1, . 106. 
4. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤ' ਭੰਸ਼. ਪੰਨਾ 240. 
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ਇਹ ਨਗਰ ਸਥਿਤ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਤ ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ 
ਕੀਆਂ ਵਿਚ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਨਗਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਦਾ ਨਾਂਅ ਭੀਮ ਸੈਨ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 

ਧੈਨਾ ਐਸੇ ਹਮਰਾ ਨਾਉ॥ 

ਭੀਮ ਸੈਣ ਰਾਜੇ ਕੇ ਗਾਂਉਂ ॥” 


/3/ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਂਵਾਂ ਸੋਬਧੀ ਕੋਈ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ । ਜ਼ਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਏਨਾ ਕੁ ਜ਼ਰੂਰ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਧੋਨਾ ਧਰਯਾ ਨਾਉ ਜ਼ਦਿ ਫ਼ਯੋ ਜਾਟ ਕੀ ਜਾਤਿ॥ 
ਪਿਤਾਂ ਧੈਨੇ ਕਾ ਮਰਿ ਗਯਾ ਰਹਿ ਗਈ ਬੁਢੜੀ ਮਾਤਿ ॥“ 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦੱਸੇ ਇਸ ਸੈਕੇਤਕ ਵੇਰਵੇ ਮੁਤਾਬਕ ਪੈਨਾ 
ਜੀ ਦੇ ਪਿਤਾ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਅਤੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਾਲਣ-ਪੋਸਣ ਮਾਤਾ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਹੋਰ ਭੈਣ-ਭਰਾਵਾਂ 
ਬਾਰੇ ਕਿਤੋਂ ਕੋਈ ਸੰਕੇਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । 


/#7 ਜਾਤ-ਕਿੱਤਾ 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਮੁਤਾਬਕ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਜੱਟ 

ਵੈਸ਼ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰੋਤ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “ਧੁਆਨ ਨਗਰ 
ਦੇ ਜੋਮਪਲ ਜੱਟ ਜ਼ਿਮੀਂਦਾਰ' ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਨੇ ਵੀ 
“ਡਯੋ ਜਾਟ ਕੀ ਜਾਤਿ" ਲਿਖ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਜੱਟ ਦੱਸੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੇ ਜੱਟ ਹੋਣ ਅਤੇ ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨਾਲ ਸੋਬੰਧਿਤ ਹੋਣ ਥਾਰੇ ਪੁਸ਼ਟੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੋਂ' ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਵੇਂ ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ 
ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ, ਉਵੇਂ' ਹੀ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਿਲਾਪ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ । 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਇਹ ਬਿਧਿ ਸੁਨਿ ਕੈ ਜਾਟਰੈ ਉਠਿ ਭਗਤੀ ਲਾਗਾ ॥ 

ਮਿਲੇ ਪ੍ਰਤਖਿ ਗੁਸਾਈਆ ਧੈਨਾ ਵਡਭਾਗਾ ॥ (ਆਸਾਂ ਮੰ: ੫. ਪੰਨਾਂ 4881 


5 ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਲੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਨਆਂ, ਪੰਨਾ 433. 
6 ਉੰਗੀ, ਪੰਨਾ 421. 
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“ਜਾਟਰੇ' ਸ਼ਬਦ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਜੱਟ ਜਾਤ ਵੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੰਕੇਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 

(0) ਧੈਨਾ ਜਟੂ ਉਧਾਰਿਆ ਸਧਨਾ ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਕਸਾਈ।' 

(2) ਧੈਨਾ ਜਟੂ ਵਖਾਣੀਐ ਸਧਨਾ ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਕਸਾਈ।' 

(3) ਬਾਮ੍ਣੁ ਪੂਜੈ ਦੇਵਤੇ ਧੰਨਾ ਗਊ ਚਰਾਵਣਿ ਆਵੈ ।" 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਕਥਨ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜੱਟ ਹੋਣ ਅਤੇ 
ਗਊਆਂ ਚਰਾਵਣ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਕਰਨ ਵੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸੈਕੇਤ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । 
ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਧੈਨਾ ਜੀ ਸਾਰੇ ਨਗਰ ਦੀਆਂ 
ਗਊਆਂ ਨੂੰ ਚਰਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪਾਲੀ ਸਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਧੋਨਾ ਚਾਰੇ ਪਾਲੁ ਪਾਲੀ ਸਾਰੇ ਨਗਰ ਕਾ॥ 
ਹੋਰੁ ਨ ਗ੍ਰਹਿ ਕਿਛ ਮਾਲੁ ਏਕਾ ਕਪਲਾ ਗਊ ਘਰਿ॥" 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਮੁਤਾਬਕ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦਾ ਪਰਿਵਾਰ ਆਰਥਿਕ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਬਹੁਤਾ ਖ਼ੁਸ਼ਹਾਲ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਪਿਤਾ ਦਾ ਅਕਾਲ-ਚਲਾਣਾ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ 
ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖੋ ਹੋਰ ਗ਼ਰੀਬੀ ਵੀ ਆ ਗਈ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ 
ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਨਗਰ ਦੀਆਂ ਗਊਆਂ ਚਰਾਉਣ ਲਈ ਪਾਲੀ ਥਣਨਾ ਪਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਸਖ਼ਤ ਮਿਹਨਤ ਵਾਲੀ ਕਿਰਤ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 
ਕੀਤਾ । 
ਜ਼ਾਹਰ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਸਿਰ 'ਤੇ ਘਰ ਨੂੰ ਆਰਥਿਕ ਪੱਖੋਂ ਚਲਾਉਣ 
ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ, ਪਿਤਾ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ, ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਆ 
ਪਪਈ। ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਉਹ ਵੱਡੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਮਿਹਨਤ-ਮੁਸ਼ੱਕਤ ਕਰਦੇ ਰਹੇ। ਕਿਰਤੀ ਜੀਵਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਵਿਚ ਸੱਚਾਈ ਅਤੇ ਸਾਦਗੀ ਦੇ ਗੁਣ ਭਰਪੂਰ ਰਹੇ । 


57 ਫਿਆਹ ਅਤੇ ਸੰਤਾਨ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਵਿਆਹ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੋਤਾਨ ਸੰਬੋਧੀ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਕਿਤੋਂ' ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਤੋਂ “ਘਰ ਕੀ ਗੀਹਨਿ ਚੰਗੀ” ਭਾਵ ਇਕ ਸੁਘੜ ਅਤੇ ਸਿਆਣੀ ਪਤਨੀ ਦੀ ਮੰਗ 
7. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਨਤਨਾਲਲੀ, ਵਾਰ 12, ਪਉੜੀ 15, ਪੰਨਾ 136. 
8. ਉਹੀ, ਵਾਰ 25, ਪਉੜੀ 5, ਪੰਨਾ 269. 


9. ਗੀ, ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 13, ਪੰਨਾ 108. 
10. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਨਆਂ, ਪੰਨਾ 421. 
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ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਕ ਗੱਲ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਦੇ ਪੱਕੇ ਹਮਾਇਤੀ ਸਨ। ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਨਾਲ 
ਸੰਬਧਿਤ ਕਿਰਤ ਕਰ ਰਹੇ ਕਿਰਤੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਹੋਣਾ ਇਕ ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਗੱਲ ਹੈ। ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਚੰਗਾ 
ਅਤੇ ਸਫਲ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਜੀਵਨ ਜੀਵਿਆ ਹੋਵੇਗਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਚੰਗੀ 
ਪਤਨੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 


/6/ ਭਗਤਾ ਦਾ ਆਰੰਭ ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਜਾ ਤਾਂ 
ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਗਊਆਂ ਚਰਾਉਣ ਲਈ ਨਗਰ ਦੇ ਬਾਹਰ 

ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ 
ਦੇਖਿਆ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਵੀ ਇੱਛਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਕਿ ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਕੀਤੀ ਜਾਵੇ । ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਤੋਂ' ਪੱਥਰ ਦਾ ਇਕ ਠਾਕੁਰ ਲੈਣ ਲਈ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ । 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗਊਆਂ ਚਾਰਨ ਵਾਲਾ ਪਾਲੀ ਅਤੇ ਜੱਟ ਜਾਤ ਦਾ ਜਾਣ 
ਕੇ ਟਾਲ ਦਿੱਤਾ । ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਭਗਤੀ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੋਰ ਪ੍ਰਬਲ ਹੋ ਗਈ । 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਬਾਰ ਥਾਰ ਜਾ ਕੇ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਖਹਿੜਾ ਛੁਡਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਆਮ ਜਿਹੇ ਪੱਥਰ ਦਾ ਇਕ ਟੁਕੜਾ ਫੜਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਠਾਕੁਰ ਜਾਣ ਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੇ ਦੱਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ਼ਨਾਨ 
ਕਰਵਾ ਕੋ ਉਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੀ । ਠਾਕੁਰ ਦੇ ਅੱਗੇ ਭੋਜਨ ਰੱਖ ਦਿੱਤਾ । 
ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ ਕਿ ਭੋਗ ਲਾਓ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਹੀ ਤਾਂ ਦੱਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ 
ਠਾਕੁਰ ਨੂੰ ਭੋਗ ਲੁਆ ਕੇ ਫਿਰ ਆਪ ਭੋਜਨ ਛਕਣਾ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਲਈ ਤਾਂ ਇਹ 
ਇਕ ਰੀਤੀ ਸੀ । ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਠਾਕੁਰ ਭੋਗ ਲਾਵੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਤਾਂ ਕਦੇ ਇਹ ਸੋਚਿਆ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਉਹ ਤਾਂ ਮਾਇਆ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ, ਦੁਨਿਆਵੀ ਇੱਛਾਵਾਂ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ 
ਅਤੇ ਲੋਕ-ਦਿਖਾਵਾ ਕਰਨ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਸੀ। ਪਰ ਇਥੇ ਤਾਂ 
ਗੱਲ ਹੀ ਕੁਝ ਹੋਰ ਸੀ। ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਣ ਕਰ ਲਿਆ ਕਿ ਠਾਕੁਰ ਦੇ ਭੋਗ ਲਾਉਣ 
ਤੇ ਹੀ ਉਹ ਆਪ ਕੁਝ ਖਾਣਗੇ। ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਦੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ। ਭਾਈ 
ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਬਾਮੂਣੁ ਪੂਜੈ ਦੇਵਤੇ ਧੋਨਾ ਗਊ ਚਰਾਵਣਿ ਆਵੈ । 

ਪੈਨੈ ਡਿਠਾ ਚਲਿਤੁ ਏਹੁ ਪੂਛੈ ਬਾਮੁਣੂ ਆਖਿ ਸੁਣਾਵੈ । 

ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰੈ ਜੋ ਟੇ ਸੋਈ ਫਲੁ ਪਾਵੈ । 

ਧੈਨਾ ਕਰਦਾ ਜੋਦੜੀ ਮੈ ਭਿ ਦੇਹ ਇਕ ਜੇ ਕੁਧੁ ਭਾਵੈ। 

ਪਥਰੁ ਇਕੁ ਲਪੇਟਿ ਕਰਿ ਦੇ ਧੈਨੈ ਨੇ ਰੈਲ ਛੁਡਾਵ । 

ਠਾਕੁਰ ਨੋ ਨ੍ਹਾਵਲਿਕੈ ਡਾਹਿ ਰੋਟੀ ਲੈ ਭੋਗੁ ਚਸ੍ਹਾਵੈ । 

ਹਥਿ ਜੋੜਿ ਮਿਨਤਿ ਕਰੈ ਪੈਰੀ ਪੈ ਪੈ ਬਹੁਤੁ ਮਨਾਵੈ । 

ਹਉ ਭੀ ਮੁਹੁ ਨ ਜੁਠਾਲਸਾਂ ਤੂ ਰੁਠਾ ਮੈ ਕਿਹੁ ਨ ਸੁਖਾਵੈ । 
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ਗੋਸਾਈ ਪਰਤਖਿ ਹੋਇ ਰੋਣੀ ਖਾਰਿ ਛਾਹਿ ਮੁਹਿ ਲਾਵੈ । 
ਭਲਾ ਭਾਉ ਗੋਬਿੰਦੂ ਮਿਲਾਬੈ ॥੧੩॥' 


ਇਸ ਕਥਾ ਵਿਚ ਧੌਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਿਹਬਲਤਾ, ਸ਼ਰਧਾ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ 
ਪਕਿਆਈ ਅਥਾਹ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਡੂੰਘਾਈ, ਉਚਾਈ ਅਤੇ ਪਕਿਆਈ ਨੂੰ 
ਆਮ ਅਕਲ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਮਾਪਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਭੋਲੇ-ਭਾਅ ਅਤੇ ਬਿਲਕੁਲ ਸ਼ੁੱਧ 
ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤੀਆਂ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾਵਾਂ ਕਦੇ ਅਜਾਈਂ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੀਆਂ। ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਇਰਾਦੇ 
ਦੇ ਅੱਗੇ ਕੁਝ ਵੀ ਅਸੰਭਵ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਧੈਨਾ 
ਜੀ ਦੀ ਬਿਹਬਲਤਾ ਨੂੰ “ਹਥਿ ਜੋੜਿ ਮਿਨਤਿ ਕਰੈ ਪੈਰੀ ਪੈ ਪੈ ਬਹੁਤੁ ਮਨਾਵੈ” ਰਾਹੀਂ 
ਬਾਖ਼ੂਬੀ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਬਿਹਥਲਤਾ ਅੱਗੇ, ਅਜਿਹੀ ਭਗਤੀ ਅੱਗੇ 
ਅਤੇ ਅਜਿਹੇ ਭੋਲੋਪਨ ਅੱਗੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਹੋਣੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸਹਿਜ- 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪੰਡਿਤ ਵੱਲੋਂ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੇ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਟੀਕੇ ਉਪਰੰਤ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਵ ਦਰਜ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
“ਇਸ ਕਥਾ ਵਿਚ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਬਹੁਤ ਅੱਛੀ ਚੀਜ਼ ਹੈ, 
ਅਰ ਚੰਚਲਤਾਈ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਹਾਨੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਭੋਲਾ ਭਾਅ ਜ਼ਰੋਸੇ ਨੂੰ ਪੱਕਾ ਕਰਦਾ 
ਹੈ। ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਦਾ ਇਕ ਅੰਗ ਲਈਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਇਥੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਛਲ 
ਤੇ ਧੈਨੇ ਦੀ ਨਾਵਾਕਫ਼ੀ ਨਾਲ ਯੋਜਨ ਨਹੀਂ, ਕੇਵਲ ਉਸ ਸੂਖਮ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਅੰਸ਼ 
ਨਾਲ ਮਤਲਬ ਹੈ, ਜੋ ਧੰਨੇ ਦੇ ਜੀਅ ਵਿਚ ਸੱਚਮੁੱਚ ਸਮਾ ਗਈ।” ਇਸ ਟਿੱਪਣੀ 
ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਕਥਾ ਤੋਂ ਮਿਲਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਬੋਧ-ਕਥਾਵਾਂ, ਨੀਤੀ-ਕਥਾਵਾਂ, ਪੰਚ-ਤੌਤਰ ਦੀਆਂ 
ਕਹਾਣੀਆਂ ਅਤੇ ਹੋਰ ਮਿਥਕ-ਕਥਾਵਾਂ ਪੜ੍ਹਨ-ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦਾ ਮੁੱਖ ਉਦੇਸ਼ ਇਹੀ ਰਿਹਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਥਾਵਾਂ ਤੋਂ ਮਿਲਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ। ਕਈ 
ਕਹਾਣੀਆਂ ਵਿਚ ਪੰਛੀ ਅਤੇ ਜਾਨਵਰ-ਪਾਤਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਾਂਗ ਗੱਲਾਂ ਕੀਤੀਆਂ 
ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਜੋ ਕਿ ਸੰਭਵ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥਧਿਤ ਕਹਾਣੀਆਂ ਤੋਂ 
ਬੜੀਆਂ ਡੂੰਘੀਆਂ ਤੇ ਉੱਚੀਆਂ ਸਿੱਖਿਆਵਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਾਨੂੰ ਧਨਾ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੋਬੈਧਿਤ ਇਸ ਕਥਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਤੋਂ' ਤੋਲੇਪਨ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ-ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਸਦਕਾ ਭਗਤ 
ਧੈਨਾਂ ਜੀ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬਮਸ਼ਿਸ ਹੋਈ । 

ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਪਹਿਲਾਂ-ਪਹਿਲ ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । 
ਇਹ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਹਰਜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਰਾਮਾਨੰਦ ਪਹਿਲਾਂ 
ਮੂਰਤਿ ਪੂਜਕ ਸੀ, ਪਰ ਅੰਤਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਭਰਮ ਤਿਆਗ ਕੇ ਪੂਰਣ 
11. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲੀ, ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 13, ਪੰਨਾ 108. 


12. ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਵਾਰਾਂ ਡਾਈਂ ਗੁਰਦਾਲ ਸ਼ਟੀਕ (ਗੋਕਾਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਪੰਡਿਤ), 
ਪੰਲੇ 165-66. 
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ਗਯਾਨੀ ਹੋਇਆ ਹੈ।”% ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ 
ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦੇਵੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੇ, ਤੀਰਥ-ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਅਤੇ 
ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦੇ ਰਹੇ । ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
“ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਲ ਬਾਬਾ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਭੀ ਦੇਵੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸੋਨ 
1526 (ਸੈਮਤ 1583) ਵਿਚ ਬਾਬਾ ਫੇਰੂ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਹੋ ਗਿਆ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਪਿੱਛੋ ਭੀ ਬਾਬਾ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਦੇਵੀ ਦੇ ਮੰਦਰ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਦਾ ਨੇਮ ਹਰ ਸਾਲ 
ਨਿਬਾਹੁੰਦੇ ਰਹੇ ।..ਬਾਥਾ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਦੇਵੀ-ਭਗਤਾਂ ਦੇ “ਸੰਗ' ਦੇ ਜਥੇਦਾਰ 
ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪਿਤਾ ਦੇ ਪਿੱਛੋ' ਪੰਜ ਸਾਲ ਕਾਰ ਨਿਬਾਹੀਓ ਨੇ।”“ 


“(ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਦਾ ਝੁਕਾਉ ਧਰਮ ਵੱਲ ਕਾਫ਼ੀ ਸੀ। ਵਣਜ- 
ਵਪਾਰ ਦੇ ਸੋਬੰਧ ਵਿਚ ਪੈਂਲੇ ਪਏ ਹੋਏ ਡੀ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਭਜਨ ਗਾਉਂਦੇ ਜਾਇਆ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਪੱਕੇ ਵੈਸ਼ਨਵ ਸਨ । ਮਾਸ ਨਹੀਂ ਸਨ ਵਰਤਦੇ । 42 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ 
ਸੀ, ਜਦੋਂ ਇਹ ਸੋਨ 1521 ਵਿਚ ਹਰਿਦੁਆਰ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਗਏ ਅਤੇ ਫਿਰ 
ਵੀਹ ਵਰ੍ਹੇ ਸੈਨ 1541 ਤਕ ਹਰ ਸਾਲ ਇਹ ਨੇਮ ਨਿਬਾਹੁੰਦੇ ਰਹੇ।” 


ਇਹ ਵੇਰਵਾ ਇਸ ਕਰਕੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਇਹ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕੇ ਕਿ 
ਮੁੱਢਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀਆਂ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਖ ਧਾਰਮਿਕ ਗੀਤਾਂ-ਰਸਮਾਂ 
ਨੂੰ ਦਿਲੋਂ ਨਿਥਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਕਦੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ 
ਸਦਕਾ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀ 'ਤੇ ਸੋਨੇ 'ਤੇ 
ਸੁਹਾਗੇ ਵਾਂਗ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਦੀਵੇ ਵਿਚ ਤੇਲ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਬੱਸ 
ਦੀਵੇ ਦੀ ਬੱਤੀ ਨੂੰ ਚਿਣਗ ਲੱਗਣ ਦੀ ਦੇਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਚਾਰੇ ਪਾਸ਼ੇ ਚਾਨਣ ਹੀ 
ਚਾਨਣ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਸਾਨੂੰ ਆਮ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਰੁਚੀ ਦਿਲੋਂ' 
ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਵੱਲੋਂ ਧਾਰਮਿਕ ਰਹੁ-ਗੀਤਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਦੀ ਕਿਰਿਆ 
ਵਿਚ ਇਕ ਅੰਤਰ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਠਾਕੁਰ ਨੂੰ 'ਫੋਗ ਲਾਓ” ਕਹਿ 
ਕੇ ਆਪ ਭੋਜਨ ਛਕ ਲੈਂਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਧੋਨਾ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਤੱਤ ਫੜ ਲਿਆ ਕਿ ਲਾਕੁਰ 
ਵਾਕਿਆ ਈ ਭੋਗ ਲਾਉਣਗੇ ਤਾਂ ਹੀ ਉਹ ਆਪ ਭੋਜਨ ਛਕਣਗੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਬਿਰਤੀ 
ਅੰਦਰੇ' ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਜਦੋਂ' ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਹੋਇਆ 
ਤਾਂ ਬ੍ਰਹਮ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਹੋ ਗਈ। ਬਾਬਾ ਲਹਿਣਾ ਜੀ ਨੂੰ 
ਮਿਲਦਿਆਂ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਕੁਝ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ (ਗੁਰੂ) ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ 
ਜੀ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਮੁਲਾਕਾਤ ਵਿਚ ਹੀ ਜਾਣ ਲਿਆ ਸੀ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ 
ਬਿਰਤੀ ਧੁਰ ਅੰਦਰੋ' ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਇਤਰਾਜ਼ ਕਰਨਾ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਿ ਧੰਨਾ 
13. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 1036. 


14. ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਗੁਰ ਇਤਿਹਾਸ ਪਾਤਸ਼ਾਨੀ ੨ ਡੰ' ੬. ਪੰਨਾ 15. 
15. ਉਹਨ ਪੰਨਾ ੬1. 
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ਜੀ ਪਹਿਲਾਂ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਉਹ ਇਹ ਪੂਜਾ ਵੀ ਦਿਲੋਂ ਕਰਦੇ ਸਨ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਿਲੋਂ' ਇੱਛਾ ਸੀ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਵੇ । 
ਮੁੱਢਲੀ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਦੇ ਸਫ਼ਰ ਬਾਰੇ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸੁੰਦਰ ਕਥਨ ਇਥੇ ਦਰਜ ਕਰਨਾ ਉਚਿਤ ਰਹੇਗਾ। ਆਪ 
ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਫਲ ਕਾਰਨ ਫੂਲੀ ਬਨਰਾਇ॥ ਫਲੁ ਲਾਗਾਂ ਤਬ ਫੂਲ ਬਿਲਾਇ ॥ 
ਗਿਆਨੈ ਕਾਰਨ ਕਰਮ ਅਭਿਆਸੁ॥ ਗਿਆਨੁ ਭਇਆ ਤਹ ਕਰਮਹ ਨਾਸੁ ॥ 
(ਡੌਰਉਂ ਗਵੇਦਾਸ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ /167? 
ਬਨਸਪਤੀ ਨੂੰ ਫੁੱਲ ਫਲ ਦੇਣ ਵਾਸਤੇ ਲੱਗਦੇ ਹਨ। ਜਦੋਂ ਵਲ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਫੁੱਲ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਮ-ਅਗਿਆਸ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਜਦੋਂ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਰਮ-ਅਭਿਆਸ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ, ਜਿਵੇਂ ਫਲ ਲੱਗਣ 'ਤੇ ਫੁੱਲ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ। ਵਿੱਦਿਆ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ 
ਸਫ਼ਰ ਵਿਚ ਬੱਚਾ ਪਹਿਲਾਂ ਪੈਂਤੀ-ਅੱਖਰੀ ਸਿੱਖਦਾ ਹੈ। ਹੋਲੀ ਹੌਲੀ ਉਹ ਵੱਡੀਆਂ 
ਜਮਾਤਾਂ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਪੈਂਤੀ-ਅੱਖਰੀ ਵੱਲ ਧਿਆਨ ਵੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਹੁਣ ਤਾਂ ਉਹ ਕਿਤਾਬਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋ ਗਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ 
ਨੂੰ ਫੱਟੀ, ਸਲੇਟ, ਦਵਾਤ, ਕਲਮ, ਗਾਚਨੀ ਆਦਿ ਦੀ ਲੋੜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਮੁਹਾਰਨੀ ਤੇ ਹੋਰ ਪਾਠਾਂ ਨੂੰ 
ਫੱਟੇ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ ਰੱਟਾ ਲਾਉਣਾ ਛੱਡ ਕੇ ਉਹ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਣਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਕਹਿਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਪੱਧਰ 
ਉਚੇਰਾ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਉਹ ਮੁੱਢਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜਦੋਂ' ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੇ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 
ਆਮ ਸੈਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਉਹ ਸੈਸਾਰੀ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਰਹੁ-ਗੈਤਾਂ ਅਤੇ 
ਗਸਮਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਉੱਠ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰ ਕੇ 
ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਆਮ ਸੈਸਾਰੀ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਉੱਚੇ ਉੱਠ ਗਏ ਸਨ । 


/7) ਗੁਰ ਲੀ ਅਤੇ ਭਗਤਾਂ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 

ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਵਿਚ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ 
ਡੁੱਟਨੋਟ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ : “ਧੈਨਾ ਜੱਟ ਰਾਮਾਨੰਦ ਦਾ ਚੇਲਾ ਇਕ ਉੱਘਾ 
ਭਗਤ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1415 ਦਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ।'“ ਮਹਾਨ ਕੌਲ 
ਵਿਚ ਵੀ ਸਵਾਮੀ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਤੋਂ ਕਾਸ਼ੀ ਜਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਦੀਖਿਆ ਲੈਣ ਬਾਰੇ ਦੱਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ। 


16. ਸ਼ਝਦਾਰਡ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀਂ. ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 467. 
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ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪੱਥਰ ਦਾ ਟੁਕੜਾ ਠਾਕੁਰ ਵਜੋਂ' ਦੇਣ ਵਾਲੇ 
ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਕਦੇ 
ਵੀ ਆਪਣੇ ਚੇਲੇਂ ਨਾਲ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਛਲ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਜਿਵੇਂ ਪੰਡਿਤ ਨੇ ਧੈਨਾ 
ਜੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ। ਉਸ ਨੇ ਇਹ ਸੋਚ ਕੇ ਆਢੀ ਦਾ ਖੰਘਰ ਫੜਾ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਇਸ 
ਲੜਕੇ ਨੂੰ ਪੱਥਰ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਸਮਝ ਤਾਂ ਹੈ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਜੋ ਮਰਜ਼ੀ ਫੜਾ 
ਦਿਉਂ। ਆਪ ਜੀ 'ਪਰਚੀ ਧੈਨਾ ਭਗਤਿ ਕੀ” ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਇਸ ਕੋ ਦੇਢੋਂ ਪਾਹੁਨੁ ਕੈਈ॥ ਇਹੁ ਗਵਾਰੁ ਲੇ ਲੋਗਾ ਸੋਈ॥... 
ਆਵੀ ਤੇ ਖੰਘਰੁ ਦਿਜੁ ਲਯਾਯਾ॥ ਭਾੜ ਮਾਠ ਥੈ ਭਲਾ ਬਣਾਯਾ॥! 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਇਹੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੇ ਪੱਥਰ ਲਪੇਟ 
ਕੇ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਕਿ ਧੰਨਾ ਜੀ ਤੋਂ' ਖਹਿੜਾ ਛੁੱਟੇ! ਆਪ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਪਥਰੁ ਇਕ ਲਪੇਟਿ ਕਰਿ ਦੇ ਧੈਨੈ ਨੌ ਕੈਲ ਛੁਡਾਵੈ ॥ (ਵਾਰ 0. ਪਤੀ 13/ 
ਜਦੋਂ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਭਗਵਾਨ ਦੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਉਸ ਪੰਡਿਤ 
ਨੇ ਵੀ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੇਨਤੀ ਕੀਤੀ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ 
ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਉਹ ਦਰਸ਼ਨ 
ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਕਪਟ ਅਤੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਅਨੁਸਾਰ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਜੋਰ ਨਾਲ ਬੇਨਤੀ 
ਕਰਨ 'ਤੇ ਭਗਵਾਨ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ । ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਥੋਂ 
ਤਕ ਲਿਖ ਗਏ ਹਨ ਕਿ ਸਿੱਖ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਤਾਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਗੈਥਿੰਦ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾ ਦਿੱਤੇ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਧੈਲੇ ਪਾਛੈ ਦਰਸਨੁ ਦੀਆ॥ ਬਾਮਨ ਹਰਿ ਕਾ ਦਰਸਨ ਲੀਆ॥ 
ਏਉ ਸਿਖਿ ਨੇ ਗੁਰੂ ਤਰਾਯਾ॥ ਥਾਮਨ ਧੈਨੇ ਤੇ ਪਰਤਾਯਾ॥ 


ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਹਰੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾਏ। ਇਸ ਨਾਤੇ ਧੰਨਾ ਜੀ 
ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਗੁਰੂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਥੌਨਾ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦਾ 
ਗੁਰੂ ਦੱਸਣਾ ਸਿਧਾਂਤਕ, ਨੈਤਿਕ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤਿੰਨਾਂ ਪੱਖਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਗ਼ਲਤ 
ਹੈ। ਸਿਧਾਂਤ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਚੇਲੇ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਧੰਨਾ ਜੀ ਮਿਲਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਗੁਰੂ ਕਿਵੇ' 
ਹੋਇਆ 1 ਨੈਤਿਕਤਾ ਕਹਿੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦਾ ਮਨ ਸਾਫ਼ ਅਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਹੈ, ਪਰ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਮਨ ਸ਼ੁੱਧ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਇਤਿਹਾਸ 
17. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚਨਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕ?ਆਂ, ਪੰਨੇ 434-35. 


18. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਲ?. ਪੰਨਾ 108. 
19. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕਆਂ, ਪੰਨਾ 445. 
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242 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸ਼ਾਇਬਾਨ 
ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਨ। 
ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅੱਖਰ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ, ਕੋਈ ਹੁਨਰ ਸਿਖਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ, 
ਥਿਸੇ ਰਸਤਾ ਦੱਸਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਜਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਕਲਾ ਸਿਖਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਅਧਿਆਪਕ 
ਜਾਂ ਉਸਤਾਦ ਤਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਬ੍ਹਮ-ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਮਨ ਵਿਚ ਕਰਵਾ ਕੇ 
ਅਗਿਆਨਤਾ, ਭਰਮ ਅਤੇ ਦਵੈਤ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਦਿਵਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਥ' ਵੀ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣਾ ਵਾਜਬ ਹੈ। ਪੱਥਰ ਦਾ ਟੁੱਕੜਾ ਦੇਣ 
ਵਾਲੇ ਪੰਡਿਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਕਹਿਣਾ ਗ਼ਲਤ ਹੈ। 
ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬਾ ਜੀ ਵਿਚ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਨੂੰ ਹੀ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ: “ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਰਥ ਦੀ ਲਗਨ ਵਧਦੀ ਹੀ ਗਈ । ਉਸ ਨੇ ਕਾਸ਼ੀ ਵਿਚ 
ਜਾ ਕੇ ਸ੍ਰੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ।”” ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਆਪ ਨੇ ਬਨਾਰਸ ਜਾ ਕੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਪਾਸੋ ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਤੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ 
ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਲਕਸ਼ ਵਿਚ ਕਾਮਯਾਬ ਹੋਏ।'? ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਇਕ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਕਾਸ਼ੀ ਜਾਂ ਕੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ 
ਗੁਰੂ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਰੂ ਸਨ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ, ਜੋ ਕਿ 
ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਐਨ ਵਿਚਕਾਰ ਦਰਜ ਹੈ, ਇਸ 
ਤੱਥ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਨੇ ਸੁਣਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਕੇ ਅਤੇ ਭਗਤੀ ਕਰਕੇ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਕਬੀਰ ਜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਅਤੇ ਸੈਣ ਜੀ ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਅਫਸਥਾ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚ ਗਏ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਸੁਣ ਕੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਅਪਨਾਈ ਜੁਗਤ ਨੂੰ ਅਪਨਾ ਕੇ ਧੰਨਾ ਜੀ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ 
'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਭਗਤ ਕਹਾਏ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪ੍ਰਤੱਖ ਮਿਲਾਪ ਕੀਤਾ । ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਹੈ : 
ਥੀਬਿੰਦ ਗੋਬਿੰਦ ਧੀਬਿੰਦ ਸੈਗਿ ਨਾਮਦੇਉ ਮਨੁ ਲੀਣਾ ॥ 
ਆਢ ਦਾਮ ਥੋ ਡੀਪਰੋ ਹੋਇਓ ਲਾਬੀਣਾ ॥੧ਭਰਹਾਉ॥਼ 
ਬੁਨਨਾ ਤਨਨਾਂ ਤਿਆਗਿ ਕੈ ਪ੍ਰੀਤਿ ਚਰਨ ਕਬੀਰਾ ॥ 
ਨੀਚ ਕੁਲਾ ਜੋਲਾਹਰਾ ਭਇਓ ਗੁਨੀਯ ਗਹੀਤਾ ॥੧॥ 
ਰਥਿਦਾਸੁ ਚੁਵੇਤਾ ਢੋਰ ਨੀਤਿ ਤਿਨਿ ਤਿਆਗੀ ਮਾਇਆ ॥ 
ਪਰਗਟੁ ਹੋਆ ਸਾਧਸੈਗਿ ਹਰਿ ਦਰਸਨੁ ਪਾਇਆ ॥੨॥ 


20. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 118. 
21. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਮਏਣ ਤੜਾ ਹੋਰ ਡਗਤ, ਪੰਨਾ 91. 
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ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜਾਂ. ਜੰਢਰ ਅਤੇ ਬਾਣ? 243 


ਸੈਨ ਨਾਈ ਬੁਤਕਾਰੀਆ ਓਜੁ ਘਰਿ ਘਰਿ ਸੁਨਿਆ ॥ 

ਹਿਰਦੇ ਵਸਿਆ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਭਗਤਾ ਮਰਿ ਗਨਿਆ ॥੩॥ 

ਇਰ ਬਿਧਿ ਸੁਨਿ ਕੈ ਜਾਟਰੋ ਉਠਿ ਭਗਤੀ ਲਾਗਾ ॥ 

ਮਿਲੇ ਪ੍ਰਤਖਿ ਗੁਸਾਈਆ ਧੈਨਾ ਵਡਭਾਗਾ 8੪੪ __ (ਆਸਾ ਮ: ੫. ਪੰਨੇ ੭9786) 


ਆਸਾਂ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੋਵ ਜੀ ਸਾਨੂੰ 
ਦੱਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਗੋਬਿੰਦ ਗੋਬਿੰਦ ਜਪ ਕੇ ਅਨਮੋਲ ਹੋ ਗਏ। ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ-ਚਰਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰੀਤ ਸਦਕਾ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਗਏ। ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਮਾਇਆ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਕੇ ਸਾਧ ਸੋਗਤਿ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ 
ਲਏ। ਸੈਣ ਜੀ ਨੇ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਾ ਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ 
ਗਿਣੇ ਜਾਣ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਅਤੇ 
ਰੱਬ ਨੂੰ ਪਾਉਣ ਦੀ ਜੁਗਤ ਬਾਰੇ ਸੁਣ ਕੋ ਧੈਨਾ ਜੀ ਵੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਲੱਗ ਗਏ 
ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੇ ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਹਾਸਲ 
ਕੀਤਾ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਜਾਟਰੇ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦੀ 
ਜੱਟ ਜਾਤ ਵੱਲ ਵੀ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ 
ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਜਾਤਾਂ ਜਾਂ ਕਿੱਤਿਆਂ ਬਾਰੇ ਸੋਕੇਤ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਤੱਥ 'ਤੇ ਪੱਕੀ ਮੋਹਰ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਧੋਨਾ ਜੀ 
ਨੇ ਹੇਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ 
ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਸਦਕਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਇਹ ਵਿਧੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। 
ਭਾਵੇਂ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਧੋਨਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਪਰਚੀ ਵਿਚ ਮੂਰਤੀ- 

ਪੂਜਾ ਅਤੇ ਏਕਾਦਸ਼ੀ ਦੇ ਵਰਤ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਦਰਸਾਈ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵੀ ਅਖ਼ੀਰ 
ਵਿਚ ਸਿੱਟਾ ਇਹੀ ਕੱਢਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਰਤਾਂ ਨਾਲ, ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਾਲ, ਜਤੀ ਜਾਂ 
ਮਨੀ ਰਹਿਣ ਨਾਲ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਨਹੀਂ ਮੁੱਕਦਾ। ਹਰੀ ਸਿਮਰਨ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਗਤੀ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ । ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਸੈਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਧੀ ਤੀਰਥ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਨ ਉਪਰੰਤ 
ਧੋਨਾ ਜੀ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚੇ ਤਾਂ ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੇ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮੁੱਖ ਤੋਂ ਹੇਠ 
ਲਿਖਿਆ ਉਪਦੇਸ਼ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 

ਤੀਰਥ ਬਰਤ ਪੁੰਨ ਬਹੁ ਦਾਨ॥ ਇਨ ਤੇ ਮਿਟੈ ਨ ਜਮ ਕੀ ਕਾਨ॥ 

ਜਲ ਤਪੁ ਕਰੈ ਅਗਨ ਤਪੁ ਸਾਧੈ॥ ਭਾਵੈ ਦੇਵੀ ਦੇਵ ਅਰਾਧੈ ॥ 

ਜਮ ਕਾ ਡੰਡੂ ਨ ਸਿਰਿ ਤੇ ਟਰੈ॥ ਕੀਤਾ ਪਾਵੈ ਜੰਮੇ ਮਰੈ ॥ 

ਤਪ ਤੋਂ ਰਾਜ ਭੋਗ ਸੁਖ ਪਾਏ॥ ਰਾਜੇ ਤੇ ਫਿਰ ਨਰਕਿ ਸਿਧਾਵੈ ॥ 

ਦੋਹਰਾ ॥ ਹਰਿ ਸਿਮਰਨਿ ਬਿਨੁ ਗਤਿ ਨਹੀ ਕੇਤੇ ਕਰਮ ਕਮਾਇ ॥ 

ਜਤੀ ਰਹੈ ਮੋਨੀ ਰਹੈ ਜਨਮੀ ਆਵੈ ਜਾਇ॥= 


22 ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੰਆੰ. ਪੰਨੇ 456-57. 
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ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮੁਖ ਰਾਹੀਂ ਤੀਰਥ, 
ਵਰਤ, ਪੁੰਨ-ਦਾਨ, ਜਲ-ਤਪ, ਅਗਨ-ਤਪ, ਦੇਵੀ-ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ 
ਆਦਿ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦੀ ਵਿਅਰਥਤਾ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਹਰੀ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਰਸਤਾ ਮੁਕਤੀ 
ਲਈ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਬਾਰੇ ਵੀ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ 
ਮੂੰਹੋ ਕਹਾਇਆ ਹੈ : 
ਧੈਲਾ ਬੋਲੇ ਸੁਨਹੁ ਰਜਾਨਾ॥ 
ਗੁਰ ਕੌ ਮਿਲਿ ਕੈ ਜ਼ਜੁ ਭਗਵਾਨਾ॥' 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਸੈਨ ਅਤੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਆਪਸੀ 
ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਤ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਅਦਲਾ-ਬਦਲੀ 
ਕਰ ਕੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਹਾਇਆ ਹੈ : 
ਬੈਲੇ ਬਾਣੀ ਗਾਇ ਸੁਣਾਈ ॥। ਜਯੋ ਕਲਿ ਭਗਤਾ ਭਗਤਿ ਕਮਾਈ ॥ 
ਗੋਬਿੰਦ ਥੈ ਸੈਮਿ ਨਾਮਾ ਲੀਣਾ॥ ਆਢਿ ਦਾਮ ਤੋਂ ਭਯੋ ਲਖੀਣਾ ॥ 
ਬੁਨਨਾ ਤਨਨਾਂ ਤਯਾਗਿ ਕਬੀਰ॥ ਨੀਚ ਜਾਤਿ ਤੇ ਗਹਿਰ ਗੈਡੀਰ॥ 
ਦੋਹਰਾ॥ ਰਵਿਦਾਸ ਢੁਵੰਤਾ ਢੋਰ ਨਿਤਿ ਨੀਚ ਜਾਤਿ ਚੌਮਿਯਾਰ ॥ 
ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਆ ਸਾਧ ਸੈਗਿ ਪਾਯਾ ਮੋਖ ਦੁਆਰ ॥ 
ਚੌਂਪਈ॥ ਬੁਤਕਾਰੀ ਥਾ ਸੈਨਾ ਨਾਈ॥ ਭਯਾ ਪਵਿਤ੍ਰ ਮਿਲੈ ਗੁਸਾਈ ॥ 
ਇਹੁ ਬਿਧਿ ਸੁਨ ਮੈ ਭਗਤੀ ਲਾਗ॥ ਮਿਲੇ ਆਇ ਮੇਰੇ ਵਡਿਭਾਗ ।““ 


ਇਥੋਂ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੋਵੇ' ਸਰੋਤਾਂ ਭਾਵ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੁਆਰਾ ਰਚਿਤ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੇਵੇਂ ਤੱਥ ਭਾਵ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਅਤੇ ਫਿਰ ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਸੈਥੋਧੀ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ 
ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਉਪਰੰਤ ਬਾਕੀ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ, ਸੇਵਾ, ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਅਤੇ ਪ੍ਰੋਮਾ-ਭ਼ਗਤੀ ਦਾ ਉੱਚ 
ਮਾਰਗ ਅਪਨਾ ਕੇ 'ਭਗਤ' ਹੋਣ ਦਾ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਹਾਸਲ ਕੀਤਾ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਭਾਵ ਸਰਗੁਣ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ ਅਤੇ 
ਇਹ ਭਗਤੀ ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ, ਭੋਲੇ-ਭਾਲੇ ਅਤੇ ਸਾਫ਼-ਸੁਥਰੇ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤੀ । 


/#/ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਗ਼ੰਅਤ ਏ' /ਵਿਸ਼ੋਸ਼ ਗੁਣਾ 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਸਤ ਤੋਂ ਉੱਘੜਵਾਂ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਗੁਣ 


23. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, ਪੰਨਾ 457. 
24. ਉੰਗੰ. ਪੰਨੇ 447-48. 


%੧। 5ਗ9੦੫ 23817 5।੧3 ਹੈ। 67੦੧ 14੦01011੦੧ਇ167੦€ਕ॥੧੦।1.੦੦॥॥ 


ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜ- ਜਾੰਝਨ ਅਤੇ ਬਾਣ? 245 


ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭੋਲਾਪਨ ਹੈ। ਇਸ ਭੋਲੇਪਨ ਨੂੰ 'ਬਾਲ-ਬੁਧਿ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭੋਲਾਪਨ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਵੱਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਪੱਥਰ ਦੇ ਟੁਕੜੇ ਨੂੰ ਠਾਕੁਰ 
ਸਮਝ ਕੇ ਦਿਲੋਂ' ਪੂਜਦੇ ਹਨ। 'ਬਾਲ-ਬੁਧਿ' ਬਚਪਨ ਦੀ ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਜੇ ਦੁਨੀਆਂ ਦੀ ਹਵਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗੀ ਹੁੰਦੀ । ਦੁਬਿਧਾ, ਦਵੈਤ, ਹੰਕਾਰ, 
ਕੰਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ, ਕਾਮ ਆਦਿ ਵਿਕਾਰ ਅਜੋ ਮਨ ਦੇ ਨੇੜੇ-ਤੇੜੇ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ। 
ਮਨ ਦੀ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਅਵਸਥਾ ਨਿਰਮਲ, ਨਿਰਛਲ, ਨਿਰਕਪਟ ਅਤੇ ਨਿਰਫੈਰ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਬਿਲਕੁਲ ਇਹੀ ਅਵਸਥਾ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਪੈਨੈ ਸੇਥਿਆ ਬਾਲ ਥੁਧਿ ॥ /ਬਸੰਤਾ ਮਹਲਾ ੫. ਪੰਨਾ 4492) 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਧੰਨਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖੀ ਗਈ ਪਉੜੀ ਦੀ ਅੰਤਲੀ 
ਤੁਕ “ਗੋਲਾ ਭਾਉ ਗੋਬਿੰਦੂ ਮਿਲਾਵੈ” ਇਸੇ “ਥਾਲ ਬੁਧਿ' ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦੀ ਹੈ। “ਭੋਲਾ 
ਭਾਉ' ਅਤੇ “ਬਾਲ ਬੁਧਿ” ਇਕ ਹੀ ਅਰਥ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ । ਬਾਲ ਬੁਧਿ ਜਾਂ ਭੋਲੇਪਨ 
ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਬਾਲ ਬੁਧਿ ਪੂਰਨ ਸੁਖਦਾਤਾ ਨਾਨਕ ਹਰਿ ਹਰਿ ਟੇਕ ॥ 
(ਟੰਡੀ % ੫. ਪੰਨਾਂ 774) 
ਥਾਲ ਬੁਧਿ ਵਾਲਿਆਂ ਲਈ ਅਰਥਾਤ ਭੋਲੇ-ਭਾਲੇ ਅਤੇ ਮਾਸੂਮ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪੂਰਾ ਸੁਖ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ ਆਸਰਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਗਉੜੀ 
ਰਾਗ ਵਿਚ ਰਚਿਤ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਲੋਭ, ਚਤੁਰਾਈ, 
ਦਵੈਤ-ਭਾਵ ਅਤੇ ਲੋਕਾਚਾਰ ਅਧੀਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਜਪ, ਤਪ, ਵਰਤ, ਪੂਜਾ ਆਦਿ 
ਨਾਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤਾਂ ਭੋਲੇ-ਭਾਵ 
ਜਾਂ ਨਿਰਕਪਟਤਾ ਵਾਲੇ ਸੁਡਾਅ ਨਾਲ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਆਪ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਭਗਤਿ ਕਰਿ ਪਾਇਆ॥ 
ਭੋਲੇ ਭਾਇ ਮਿਲੇ ਰੁਘਰਾਇਆ ॥ (ਗਾਉਤਾੀ ਕਾਲੀਰ ਜ. ਪੰਨਾਂ 324) 


ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਮੁੱਖ ਕਾਰਨ ਇਹੀ 
ਬਣਿਆ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 'ਡੋਲੇ ਭਾਇ' ਅਤੇ 'ਬਾਲ ਬੁਧਿ" ਵਾਲੀ 
ਸੀ। ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਨਾ ਕੋਈ ਛਲ ਸੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਕਪਟ ਸੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਲੋਭ 
ਸੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਹੈਕਾਰ ਸੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਵਿਕਾਰ ਸੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਵਿਖਾਵਾ ਸੀ ਅਤੇ 
ਨਾ ਕੋਈ ਚਤੁਰਾਈ ਸੀ। ਗੱਲ ਕੀ, ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮਨ ਦਾ ਭਾਂਡਾ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਹਰੀ 
ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਪਾਉਣ ਲਈ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸਾਫ਼ ਸੀ। 

ਇਹ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗਿਆਨ ਪੱਖੋਂ' ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਇਕ ਬੱਚੇ ਵਾਲੀ 
ਸੀ। ਸੁਭਾਅ ਪੱਖੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਬੱਚੇ ਵਾਲੀ ਸੀ, ਪਰ ਗਿਆਨ ਪੱਥੋ' ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਇਕ ਵੱਡੇ ਗਿਆਨੀ ਪੁਰਸ਼ ਵਾਲੀ ਸੀ। ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਕਿ ਧੰਨਾ ਜੀ 
ਜੱਟ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭੋਲੇ ਸਨ, ਵੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ। ਹਰੇਕ ਜੱਟ ਭੋਲਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਅਤੇ 
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ਹਰੇਕ ਫੋਲਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਜੱਟ ਹੀ ਹੋਵੇ । ਜਾਤ ਨਾਲ ਭੋਲੇਂਪਨ ਜਾਂ ਚਲਾਕੀ ਦਾ 
ਕੋਈ ਸੰਬੈਧ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਝ ਲੋਕ ਇਹ ਵੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪੜ੍ਹਾਈ-ਲਿਖਾਈ ਬੈਦੇ 
ਨੂੰ ਚਲਾਕ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਨਪੜ੍ਹ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਭੋਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪੜ੍ਹਾਈ` 
ਲਿਖਾਈ ਕੇਵਲ ਸਕੂਲੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਤਜਰਬੇ ਤੋਂ ਵੀ ਬੈਦਾ ਬਹੁਤ 
ਕੁਝ ਪੜ੍ਹਦਾ ਤੇ ਸਿੱਖਦਾ ਹੈ। ਧੋਨਾ ਜੀ ਪੜ੍ਹਾਈ-ਲਿਖਾਈ ਦੇ ਪੱਥ' ਬਹੁਤ ਗਿਆਨਵਾਨ 
ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਡੂੰਘਾਈ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਗਵਾਹੀ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਹ ਧਾਰਨਾ ਵੀ ਗ਼ਲਤ ਹੈ ਕਿ ਅਨਪੜ੍ਹ ਭੋਲੇ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹੇ-ਲਿਖੇ ਚਲਾਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਉਲਟ ਵੀ ਦੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ 
ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰ ਅਨਪੜ੍ਹ ਹੀ ਵੱਡੇ ਪੜ੍ਹਿਆਂ-ਲਿਖਿਆਂ ਦੇ ਚਲਾਕੀ ਵਿਚ ਕੰਨ ਕੁਤਰ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸਾਰੇ ਅਨਪੜ੍ਹ ਭੋਲੇ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਭੋਲੇ ਵੀ ਅਨਪੜ੍ਹ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ । 
ਭਾਵੇਂ ਬੱਚੇ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਮਰ ਦੀ ਕਿਸੇ ਸੀਮਾ ਤਕ ਭੋਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਭੋਲੇਪਨ 
ਨੂੰ ਉਮਰ ਨਾਲ ਵੀ ਪੱਗੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਨਹੀਂ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਬੱਚੇ 
ਭੋਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਕੁਝ ਬੱਚੇ ਬੜੇ ਚਲਾਕ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਬੁੱਢੇ ਅਤੇ ਜਵਾਨ 
ਫੋਲੇ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਚਲਾਕ ਵੀ। ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਹਰ 
ਸਮੇਂ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਜਿਹੜੇ ਸਾਗੀ ਉਮਰ ਹੀ ਭੋਲੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਚਲਾਕੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਆਉਂਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭੌਲੋਪਨ ਦਾ 
ਸੋਬੋਧ ਉਮਰ, ਜਾਤ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਈ-ਲਿਖਾਈ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਹ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਵੱਲੋਂ ਬਖ਼ਸ਼ਿਆ ਧੈਨਾ ਜੀ ਵਰਗੇ ਵਿਰਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਇਕ ਸਦੀਵੀ 
ਗੁਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦਾ ਇਹ ਗੁਣ ਧੰਨਾ ਜੀ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵੱਡੇ 
ਭਾਗ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਜਿਵੇਂ ਹਾਬੀ ਦੀ ਪੈੜ ਵਿਚ ਸਾਰੀਆਂ ਪੈੜਾਂ 
ਆ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਵੇਂ ਭੋਲੇਪਨ ਦੇ ਗੁਣ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਹੀ ਗੁਣ ਆ ਕੇ ਸਮਾ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਸੱਚਾਈ, ਇਮਾਨਦਾਰੀ, ਨੇਕ-ਨੀਅਤੀ, ਹਮਦਰਦੀ, ਦਇਆ, ਸੇਵਾ ਆਦਿ 
ਮਹਾਨ ਗੁਣ ਭੋਲੇਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਸਥਿਰ ਅਤੇ ਸਦੀਵੀ ਰਹਿ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਸੀ-ਜੀਵਨ 
ਦੀ ਸਾਦਗੀ'। ਆਪ ਕਿਰਤੀ ਜੀਵਨ ਜੀਂਦੇ ਸਨ। ਗਊਆਂ ਚਾਰਦੇ, ਖੇਤੀਬਾੜੀ ਕਰਦੇ 
ਅਤੇ ਸਾਧੂ-ਸੰਤਾਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰਦੇ । ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸਾਦਾਪਨ ਸੀ। ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਕਿਰਤ 
ਦੀ ਮਹਿਕ ਸੀ। ਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਸਾਦੇ ਜੀਵਨ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਭੋਲੇਪਨ ਦੇ ਗੁਣ 
'ਤੇ ਸੋਨੇ 'ਤੇ ਸੁਹਾਗੇ ਦਾ ਕੈਮ ਕੀਤਾ। 

ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸੌਜਮ ਅਤੇ ਸੈਤੋਖ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਸੀ। ਮਨ 
ਵਿਚ ਲੋਫ਼ ਤਾਂ ਲੇਸ-ਮਾਤਰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਜਦੋਂ ਭਗਵਾਨ ਤੋਂ ਜ਼ਰੂਰੀ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ 
ਕਰਨ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਲੋਭ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਧਨ ਦੋ ਅੰਬਾਰ ਨਹੀਂ ਮੰਗੇ। ਜ਼ਮੀਨਾਂ- 
ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਦੀ ਮੰਗ ਨਹੀਂ ਰੱਖੀ। ਕੋਈ ਰਾਜ ਫ਼ਾਗ ਨਹੀਂ ਮੰਗਿਆ। ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ 
ਮਿਠਾਸ ਦੇ ਗੁਣ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਅਹਿਮ ਅੰਗ ਹਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਾਸੋਂ 
ਠਾਕੁਰ ਮੰਗਦੇ ਸਮੇਂ' ਬਹੁਤ ਨਿਮਰਤਾ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਵਾਰ ਵਾਰ ਜਵਾਬ ਮਿਲਣ 
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'ਤੇ ਵੀ ਕਰੋਧ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਨਗਰ ਦਾ ਰਾਜਾ ਭੀਮ ਸੈਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਧਾਰਮਿਕ 
ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੀ ਲੜਕੀ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਵਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਦੋਵੇਂ ਆਪ ਜੀ ਤੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਡੂੰਘਾਈ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦੱਸਦੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 
ਜੀ ਨੂੰ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਅਨੁਭਵ ਸੀ। ਆਪ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਬਿਰਤੀ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਇਸੇ ਬਿਰਤੀ ਕਰਕੇ ਹੀ ਆਪ ਨੇ ਏਕਾਦਸ਼ੀ 
ਦੇ ਵਰਤ ਰੱਖੇ, ਮੂਰਤੀ-ਪੂਜਾ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਸ਼ੀ ਪਹੁੰਚੇ । 
ਧਾਰਮਿਕ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੀ ਆਪ ਨੂੰ ਡੂੰਘੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਸੀ । ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ 
ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਬਾਣੀ ਦਾ ਡੂੰਘਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਅਸਚਰਜ ਅਤੇ 
ਅਦਭੁੱਤ ਗੱਲਾਂ ਤੋਂ ਆਪ ਜਾਣੂ ਸਨ। ਉਸ ਵੇਲੇ ਦੀ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ 
ਰਾਗ-ਬੱਧ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਡੂੰਘੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਸੈਕਲਪਾਂ ਅਤੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨਾ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਹੀ ਕੰਮ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਭ 
ਤੋ' ਵੱਡੀ ਮੋਹਰ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ 'ਤੇ 
ਉਦੋਂ' ਲੱਗੀ, ਜਦੋ' ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤਾ। 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਸੁਭਾਅ ਦੇ ਭੋਲੇ ਸਨ, ਮਨ ਤੋ ਨਿਰਮਲ ਸਨ, ਪਰ ਅਨੁਭਵ ਅਤੇ 
ਅਕਲ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮ-ਗਿਆਨੀ ਸਨ। ਆਪ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਇਰਾਦੇ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। ਹੁਣ ਵੀ ਲੋਕ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਨਿਰਛਲ 
ਸੁਭਾਅ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਇਰਾਦੇ ਦੀ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਦਾਹਰਣ ਦੇ ਦਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਕੀ ਸੋਭਵ ਨਹੀਂ, ਜੇ ਇਰਾਦਾ ਪੱਕਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਧੈਨਾ ਜੀ ਵਾਂਗ ਪੱਥਰ 
ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ ਰੱਬ ਪਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚਲੋ 
ਭੋਲੇਪਨ, ਸਾਦਗੀ, ਸੈਜਮ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ, ਸੱਚਾਈ, ਦਇਆ 
ਆਦਿ ਗੁਣ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਪਨਾਉਣ ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 


/9/ ਉਹਾਂਤ ਬਾਰੇ 

ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਗੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਕੁਲ ਉਮਰ ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
(ਅੰ) ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


/1/ ਭਗਤਾ ਧੰਨਾ ਜਾ ਦੇ ਬਾਣਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਬ਼ਬਦ ਹਨ। 
ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਆਸਾ ਰਾਗ ਵਿਚ ਅਤੇ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਧਨਾਸਗੇ ਰਾਗ ਵਿਚ । ਭਗਤ ਧੰਨਾ 
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ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਮਾਇਆ, ਜੀਵਾਤਮਾ, ਗੁਰੂ, ਸਾਧਸੰਗਤਿ, 
ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਿਤ ਲੂੰਘੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
'ਤੇ ਗ਼ਹਿਰ-ਰੀਭੀਰ ਵਿਚਾਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ । 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਪ੍ਰਭ, ਪਰਮ-ਪੁਰਖ, ਅਛਲੀ 
ਗੋਪਾਲ ਨਾਮ ਵਰਤੋ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਸ ਧਰਤੀ ਭਾਵ ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੇ ਸੁਭਾਅ ਕਰਕੇ ਦਇਆਲੂ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਦਇਆਲਤਾ ਤਹਿਤ ਉਹ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਰੱਖਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਪਾਲਣਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਮਿਲਾਉਂਦਾ ਹੈ । 
ਮਾਤਾ ਦੇ ਗਰਭ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਡੇ ਦਸ-ਦੁਆਰੀ ਸਰੀਰ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਗਰਭ ਦੀ ਅਗਨੀ ਤੋ ਸਾਡੀ ਰੱਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਾਨੂੰ ਖ਼ੁਰਾਕ 
ਵੀ ਪਹੁੰਚਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜਲਨੀ ਕੇਰੇ ਉਦਰ ਉਦਕ ਮਹਿ ਪਿੰਡੁ ਕੀਆ ਦਸ ਦੁਆਰਾ ॥ 
ਦੇਇ ਅਹਾਰੁ ਅਗਨਿ ਮਹਿ ਰਾਖੈ ਐਸਾ ਖਸਮੁ ਹਮਾਰਾ ॥ 
(ਆਨਾ ਧੈਨਾ ਜ, ਪੰਨਾਂ 4884 
ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਮਿਸਾਲ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਕ ਹੋਰ ਮਿਸਾਲ ਕੱਛੂ-ਕੁੰਮੀ ਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਥੱਚਿਆਂ ਦੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ । ਕੱਛੂ-ਕੁੰਮੀ ਆਪ ਤਾਂ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਪਰ 
ਉਸ ਦੇ ਬੱਚੇ ਬਾਹਰ ਰੇਤੇ ਵਿਚ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾ ਤਾਂ ਮਾਤਾ ਦੇ ਖੰਡਾਂ ਦੀ 
ਰੱਖਿਆ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਦੁੱਧ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਵੀ ਦੇਖੋ ਉਹ ਬੱਚੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਪਾਲ ਕੇ ਵੱਡੇ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਮਿਸਾਲ ਰਾਹੀਂ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਹੁਤ ਬੇਅੰਤ ਹੈ। 
ਉਹ ਹਰ ਹਾਲ ਵਿਚ ਸਾਡੀ ਰੱਖਿਆ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਸਾਨੂੰ ਆਹਾਰ ਵੀ ਦਿੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸਾਡੀ ਪਾਲਣਾ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਕੁੰਮੀ ਜਲ ਮਾਰਿ ਤਨ ਕਿਸੁ ਬਾਹਰਿ ਪੰਖ ਖੀਰ ਤਿਨ ਨਾਰੀ ॥ 
ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦੁ ਮਨੋਹਰ ਸਮਝਿ ਦੇਖੁ ਮਨ ਮਾਹੀ ॥ 
ਆਸਾ ਧੰਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4884 
ਇਸੇ ਲੜੀ ਵਿਚ ਪੱਥਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਕੀੜੇ ਦੀ ਮਿਸਾਲ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਜੀ ਛੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਪਾਖਣਿ ਕੀਟੂ ਗੁਪਤੁ ਹੋਇ ਰਹਤਾ ਤਾ ਚੋ ਮਾਰਗੁ ਨਾਹੀ ॥ 
ਕਹੈ ਧੈਨਾ ਪੂਰਨ ਤਾਰੂ ਕੋ ਮਤ ਰੇ ਜੀਅ ਡਰਾਂਹੀ ॥ 
(ਆਸਾ ਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 488) 
ਕੀੜਾ ਪੱਥਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਬਾਹਰ ਜਾਣ ਲਈ ਕੋਈ ਰਸਤਾ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਨਾ ਉਹ ਬਾਹਰ ਜਾ ਕੇ ਕੁਝ ਖਾ-ਪੀ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਥਾਹਰੋ' 
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ਕੋਈ ਖ਼ੁਰਾਕ ਉਸ ਕੋਲ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਜਿਵੇਂ ਪੱਥਰ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦੇ ਕੀੜੇ ਤਕ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਹਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ 
ਸਾਡੀ ਰੋਟੀ-ਰੋਜ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਉਹ ਆਪੇ ਹੀ ਹਰ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਘਬਰਾਉਣਾ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ ਅਤੇ ਰੋਟੀ-ਰਜ਼ੀ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਨਾ ਤਾਂ 
ਡਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਚਿੰਤਾ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਸਾਨੂੰ 
ਇਹ ਜੀਵਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਗੇ ਵੀ ਉਸ 
ਨੇ ਹੀ ਸੋਭਾਲੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤਿੰਨੇ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਜਿਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਰਬ-ਸਮਰੱਥਾ ਦਾ 
ਪ੍ਗਟਾਵਾ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਥੇ ਸਾਨੂੰ ਨਿਰਾਸ਼ਤਾ ਤੋਂ ਬਚਾ ਕੇ ਆਸ਼ਾਵਾਦੀ ਵੀ 
ਬਣਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਸਾਡੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨੂੰ ਵੀ ਥਲ ਦਿੰਦੀਆਂ ਹਨ 
ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਕਰਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ 
ਵੀ ਜਨਮ ਦਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਕਰਤਾ- 
ਪੁਰਖ ਹੈ। ਉਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਹ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਭਾਵੇ' ਕਿੰਨੇ ਖੰਡ-ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ, ਦੇਸ਼- 
ਵਿਦੇਸ਼ ਘੁੰਮ ਲਈਏ, ਹੋਣਾ ਉਹੀ ਹੈ ਜੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਸਾਨੂੰ ਉਸ ਦਇਆਲੂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਸਦਾ ਆਪਣੇ ਚੇਤੇ ਵਿਚ ਰੱਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਰੇ ਚਿਤ ਚੇਤਸਿ ਕੀ ਨ ਦਯਾਲ ਦਸੋਦਰ ਬਿਥਹਿ ਨ ਜਾਨਸਿ ਕੋਈ ॥ 
ਜੇ ਧਾਵਹਿ ਬ੍ਰਹਮੰਡ ਖੰਡ ਕਉ ਕਰਤਾ ਕ੍ਰੈ ਸੁ ਹੋਈ ॥ 
(ਆਸਾ ਧੌਨਾ ਲੀ, ਪੰਨਾ 488 
ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਰੋਟੀ-ਰੋਜ਼ੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ 
ਧੈਨਾ ਜੀ ਰਾਗ ਧਨਾਸਰੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਹੀ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਜੀਵਨ 
ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਕਾਰਜ 
ਸੋਵਾਰਨ ਵਾਲਾ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਉਸ ਅੱਗੇ ਆਰਤੀ ਭਾਵ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਠੀਪਾਲ ਤੇਰਾ ਆਰਤਾ 8 


ਜੋ ਜਨ ਜੁਮਰੀ ਭਗਤਿ ਕਰੇਤੇ ਤਿਨ ਕੇ ਥਾਜ ਸਵਾਰਤਾਂ ॥ 
/ਹਨਾਸਨੀ ਧੰਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 695) 


ਇਸ ਤੋਂ ਅੱਗੇ ਭਗਤ ਜੀ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ 
ਲਈ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 
ਦਾਲਿ ਸੀਧਾ ਮਾਗਉ ਘੀਉ ਭ ਹਮਰਾ ਖੁਸੀ ਕਰੈ ਨਿਤ ਜੀਉ ॥ 
ਪਨੀਆ ਛਾਦਨ ਨੀਕਾ ॥ ਅਨਾਜੁ ਮਗਉ ਸਤ ਸੀ ਕਾ॥ 
ਗਊ ਭੈਸ ਮਗਉ ਲਾਵੇਰੀ ॥ ਇਕ ਤਾਜਨਿ ਤੁਰੀ ਚੰਗੇਰੀ ॥ 
ਘਰ ਥੀ ਗੀਹਨਿ ਚੰਗੀ ॥ ਜਨੁ ਧੈਨਾ ਲੇਵੈ ਮੰਗੀ ॥ 
।ਹਨਾਲਗਾਂ ਧੰਨਾ ਲੀ. ਪੰਨਾ 695) , 
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ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਰੋਜ਼ਾਨਾ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਲਈ ਦਾਲ, ਆਟਾ, ਘੀ, 
ਜੁੱਤੀ, ਅਨਾਜ, ਗਾਂ-ਮੱਝ, ਘੋੜੀ ਆਦਿ ਦੀ ਮੰਗ ਰੱਖਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਘਰ- 
ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਚੰਗੀ ਗੁਣਵਾਨ ਪਤਨੀ ਦੀ ਫੀ ਇੱਛਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਰੱਖਦੇ ਹਨ । ਇਥੇ ਦੋ ਗੱਲਾਂ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਰੱਖਣ ਵਾਲੀਆਂ ਹਨ । 
ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਵਾਂਗ ਅਸੀਂ ਆਪਣੀਆਂ ਦੁਨਿਆਵੀ ਲੋੜਾਂ ਲਈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਹੀ ਮੰਗ ਰੱਖਣੀ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖ ਅੱਗੇ ਨਹੀਂ। ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ ਦੌਲਤ ਦੇ ਅੰਬਾਰ ਇਕੱਠੇ ਕਰਨ ਜਾਂ ਜ਼ਮੀਨਾਂ-ਜਾਇਦਾਦਾਂ ਦੇ ਲੋਭ 
ਵਿਚ ਅਰਦਾਸਾਂ ਨਹੀਂ ਕਰਨੀਆਂ । ਬੱਸ ਜੀਵਨ ਗੁਜ਼ਾਰਨ ਲਈ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
ਲਈ ਹੀ ਮੰਗ ਕਰਨੀ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਸਗੋਰਕ ਲੌੜਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ । ਇਸ ਹੱਦ ਤਕ ਮਾਇਆ ਦੀ ਬੜੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਹੈ। ਸਰੀਰ, ਖ਼ੁਦ ਮਾਇਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਮਾਇਆ ਨੂੰ ਜੀਂਦਾ ਰੱਖਣ ਲਈ ਮਾਇਆ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ, ਪਰ ਮਾਇਆ 
ਏਨੀ ਕੁ ਹੋਵੇ ਕਿ ਸਗੀਰ ਚੱਲਦਾ ਰਹੇ। ਇਸ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦਾ 
ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਇਥੇ ਦਰਜ ਕਰਨਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਢੁੱਕਵਾਂ ਹੈ : 
ਕੂਖੇ ਭਗਤਿ ਨ ਕੀਜੈ ੧ ਯਹ ਮਾਲਾ ਅਪਨੀ ਲੀਜੈ ॥ 
ਹਉ ਮਾਂਗਉ ਸੈਤਨ ਰੇਨਾ ॥ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕਿਸੀ ਕਾ ਦੇਨਾ ॥੧॥ 
ਮਾਧੋ ਕੈਸੀ ਥਨੈ ਤੁਮ ਸੈਗੇ ॥ ਆਪਿ ਨ ਦੇਰੁ ਤ ਲੇਵਉ ਮੰਗੇ ॥੧ਭਰਹਾਉਭ 
(ਸ਼ਗਨ ਕਥਨ ਜਨ ਪੰਨਾ 656) 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਹ ਗੱਲ ਦੱਸ ਕੇ ਫਿਰ ਆਪ ਜੀ ਆਟਾ, ਘੀ, ਲੂਣ, ਦਾਲ 
ਆਦਿ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਮੰਗ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਚੀਜ਼ਾਂ ਮੰਗਣ ਸਮੇ' ਉਹ ਲੋਡ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਹੇ । ਜ਼ਿੰਦਗੀ 
ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਫੇਰ ਵੀ ਉੱਚਤਮ ਵਸਤੂ ਹੈ : 
ਮਿ ਨਾਹੀ ਕੀਤਾ ਲਬੇ॥ ਇਕੁ ਨਾਉ ਤੇਰਾ ਮੈ ਵਧੇ ॥ 
ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਮਨੁ ਮਾਨਿਆ ਮਨੂ ਮਾਨਿਆ ਤਉ ਹਰਿ ਜਾਨਿਆ ॥ 
/ਸੰਗਠਿ ਕਾਬਨ ਜ. ਪੰਨਾ 656) 
ਇਹ ਇਕ ਸੋਤੁਲਿਤ ਵਿਚਾਰ ਹੈ, ਜੋ ਮਾਇਆ ਪ੍ਰਤੀ ਗੁਰਮਤਿ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 
ਨੂੰ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਗੋਰ ਨੂੰ ਭੁੱਖਾ ਰੱਖਣਾ, ਨੰਗਾ ਰੱਖਣਾ, ਧੁੱਪ, 
ਮੀਂਹ ਆਦਿ ਦੇ ਕਸ਼ਟ ਦੇਣਾ, ਨੰਗੇ ਪੈਰੀਂ ਫਿਰਨਾ, ਚੁੱਪ ਰਹਿਣਾ ਆਦਿ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਵੀ ਮਨ ਨੂੰ ਤਿਆਗੀ ਨਹੀਂ ਬਣਾਊਂਦਾ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਢੇਗਾਂ ਨਾਲ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦਾ ਖ਼ਾਤਮਾ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਸਰੀਰ ਦੀਆਂ ਲੌੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਦੇ ਲੋ 
ਤੋਂ ਬਚਾਉਣਾ ਹੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅਸਲ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ। ਸਬਰ-ਸੰਤੋਖ ਦਾ ਗੁਣ ਹੀ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਸਨਾਵਾਂ ਦੀ ਭੱਠੀ ਤ' ਬਚਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸਬਰ-ਸੋਤੋਖ ਅਤੇ ਸਾਦਗੀ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਸੀ। 
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ਇਹੀ ਸੱਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਸਾਦ- 
ਮੁਰਾਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਮਾਇਆ ਦੀ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਹੱਦ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਤਕ ਮਾਇਆ ਲੋੜਾਂ 
ਦੀ ਹੱਦ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ, ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ, ਪਰ ਜਦੋ' ਇਹ ਉਸ ਹੱਦ ਨੂੰ ਟੱਪਦੀ ਹੈ ਤਾਂ 
ਇਹ 'ਬਿਖ ਫਲ' ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਇਸੇ ਰੂਪ ਨੂੰ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 'ਬਿਖ ਫਲ' ਆਖਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਚਿਖੁ ਫਲ ਮੀਨ ਲਗੇ ਮਨ ਬਉਰੇ ਚਾਰ ਬਿਚਾਰ ਨ ਜਾਨਿਆ । 
ਗੁਨ ਤੇ ਪਰੀਰਿ ਬਢੀ ਅਨ ਭਾਂਤੀ ਜਨਮ ਮਰਨ ਫਿਰਿ ਤਾਨਿਆ ॥ 
ਆਸਾ ਧੰਨਾ ਸ. ਪੰਨਾਂ 487" 
ਅਤੇ ਚੰਗੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਮਨ ਦੂਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਮਨ ਦਾ ਪਿਆਰ 
ਵੱਧਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਤੀਜਾ ਇਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਦਾ ਤਾਣਾ ਜੀਵ- 
ਦੁਆਲੇ ਤਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਆਵਾਗਵਨ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਜਨਮ ਜੀਵ ਨੇ ਲਏ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਕਾਮ ਦਾ ਲਾਲਚ ਜੀਵ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰ ਦੇਣ 
ਦਾ ਕਾਰਨ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੇ ਤਿੰਨ ਰੂਪ-ਤਨ, ਮਨ ਤੇ ਧਨ ਸਥਿਰ ਅਤੇ 
ਸਦੀਵੀ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਤਨ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ, ਮਨ ਦੁਬਿਧਾ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਧਨ ਆਉਣ- 
ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਚੀਜ਼ ਹੈ। ਭਗਤ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਟਿਕਾਅ ਵਿਚ 
ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਮਨ ਦੀ ਭਟਕਣ ਵਾਲੀ ਸਥਿਤੀ 
ਇਹ ਹੈ : 
ਭੁਮਤ ਫਿਰਤ ਥਹੁ ਜਨਮ ਬਿਲਾਨੇ ਤਨੁ ਮਨੁ ਧਨੁ ਨਹੀ ਧੀਰੇ ॥ 
ਲਾਲਚ ਬਿਖੁ ਕਾਮ ਲੁਥਧ ਰਾਤਾ ਮਨਿ ਬਿਸਰੇ ਪ੍ਰਭ ਹੀਰੇ 8੧8... 
ਜੁਗਤਿ ਜਾਨਿ ਨਹੀ ਰਿਦੈ ਨਿਵਾਸੀ ਜਲਤ ਜਾਲ ਜਮ ਫੈਧ ਪਰੇ ॥ 
ਬਿਖੁ ਫਲ ਸੈਚਿ ਭਰੇ ਮਨ ਐਸੇ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਪ੍ਰਭ ਮਨ ਬਿਸਰੇ 8੨0 
(ਆਸ਼ਾ ਧੈਨਾ ਜੰ. ਪੰਨਾ 4677 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਭੁੱਲ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਜ਼ਹਿਰ ਰੂਪੀ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਲੋੜਾਂ 
ਦੀ ਹੱਦ ਟੱਪ ਕੇ ਖਚਿਤ ਹੋ ਜਾਣਾ ਮਨ ਦੀ ਭਟਕਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਭਟਕਣ ਦੀ ਸਥਿਤੀ ਤੋਂ ਕਿਸ ਨੇ ਬਚਾਉਣਾ ਹੈ ? ਕਿਸ ਨੇ ਜੁਗਤ 
ਦੱਜਣੀ ਹੈ ? ਉਹ ਜੁਗਤ ਕੀ ਹੈ 7 ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 
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ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਵੇਸੁ ਗੁਰਹਿ ਧਨ ਦੀਆ ਧਿਆਨੁ ਮਾਨੁ ਮਨ ਏਕ ਮਏ ॥ 
ਪ੍ਰੇਮ ਭਗਤਿ ਮਾਨੀ ਸੁਖੁ ਜਾਨਿਆ ਤ੍ਰਿਪਤਿ ਅਘਾਨੇ ਮੁਕਤਿ ਭਏ ॥੩॥ 
“ਲਾਲਾ ਸੋਨਾ ਜੰ, ਪਨਾਂ 4877 
ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਗਿਆਨ ਹਾਸਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 'ਤੇ ਮਨ ਧਿਆਨ 
ਵਿਚ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਜਾਗਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਿਆਰ ਪ੍ਰੇਮਾ- 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਮਨ ਨੂੰ ਸੁਖ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਉਸ ਨੂੰ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ 
ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ। ਮਨ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਮਨ ਹੈ, ਪਰ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਨ ਆਪਣੇ 
ਅਸਲ ਰੂਪ “ਜੋਤਿ ਸਰੂਪ" ਵਿਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋ ਕੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ 
ਥਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਜੋਤਿ ਸਮਾਇ ਸਮਾਨੀ ਜਾ ਕੈ ਅਲੀ ਪ੍ਰਭੁ ਪਹਿਚਾਨਿਆ॥ 
ਧੰਨੈ ਧਨੁ ਪਾਇਆ ਧਰਣੀਧਰੁ ਮਿਲਿ ਜਨ ਸੈਤ ਸਮਾਨਿਆ ॥੪॥ 
(ਆਸਾ ਧੰਨਾ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 687) 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਸਦਕਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਰੋਈ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਭੂ ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ ਹੋ ਗਈ। ਸੰਤ- 
ਜਨਾਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਮਿਲ ਗਈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮਿਲਾਪ ਹੋ ਗਿਆ । ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਮਾਇਆ ਛਲ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ ਅਤੇ ਜਦੋ ਮਨ ਅੰਦਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤ ਸਮਾ 
ਗਈ ਤਾਂ ਮਨ ਵੀ ਜੋਤਿ ਸਰੂਪ ਹੋ ਕੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਛਲ ਤੋਂ' ਮੁਕਤ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਆਪਣੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ, 
ਮਾਇਆ, ਜੀਵਾਤਮਾ, ਗੁਰੂ, ਸਾਧਸੰਗਤਿ, ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮਨੋਰਥ ਅਤੇ ਜੀਵਨ- 
ਮੁਕਤੀ ਨਾਲ ਸੋਬੋਧਿਤ ਛੂੰਘੇ ਅਤੇ ਗਹਿਰ-ਰੀਭੀਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 'ਤੇ ਸਾਨੂੰ 
ਪਵਿੱਤਰ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਮਾਇਆ 
ਦੇ ਮਾਰੂ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਬਚ ਕੋ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੋਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ 
ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਧੋਨਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੂਲ 
ਵਿਸ਼ਾ ਅਧਿਆਤਮਕ ਹੈ। ਤਨ ਦੀਆਂ ਪਦਾਰਥਕ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਸੈਜਮੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੂਰਾ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮਨ ਨੂੰ “ਜੋਤਿ ਸ੍ਰੂਪ' ਹੋਣ ਤਕ ਦੀ ਮੰਜ਼ਲ 'ਤੇ ਲਿਜਾਣਾ ਇਸ ਬਾਣੀ 
ਦਾ ਉਂਦੇਸ਼ ਹੈ। 


2) ਭਗਤਾ ਧੰਨਾ ਜਾ ਦੀ ਡਾਣਾ ਦੀ ਕਵ-ਸ਼ੈਲ? 


ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਕ 
ਸ਼ਬਦਾ ਚਉਪਦਾ ਹੈ, ਇਕ ਤਿਪਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਦੁਪਦਾ । ਤਿੰਨੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ” 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। “ਰਹਾਉ” ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ 
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ਵਿਸ਼ਾ ਦਰਸਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਬਾਕੀ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਨਾਲ ਮਿਲਦੀ-ਜੁਲਦੀ ਹੈ । ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਨਾਮ ਗੋਪਾਲ, ਧਰਣੀਧਰ, ਪਰਮ-ਪੁਰਖ, ਪ੍ਰਭ, ਅਛਲੀ ਪ੍ਰਭੂ, ਦਯਾਲ 
ਦਾਮੋਦਰ, ਪੂਰਨ ਪਰਮਾਨੰਦ, ਮਨੋਹਰ ਆਦਿ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੂਲ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ 
ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਨੇ 'ਖਸਮ' ਨਾਮ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਹ 
ਨਾਮ ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਸੈਬਧ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ 
“ਤਾਜਨਿ' ਵੀ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਆਪ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ ਅਤੇ ਅਰਬੀ ਦੋਹਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਰੱਖਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ-ਭਾਸ਼ਾ ਹੈ, ਜੋ ਕਿ ਉਸ ਸਮੇ' ਦੀ ਲੋਕ-ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਕਹੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਆਰਤੀ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਥਾਂ “ਆਰਤਾ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ 
ਜਾਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

“ਆਰਤੀ ਦੀ ਥਾਂ “ਆਰਤਾ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਪਿੱਛੋ ਕਾਵਿਕ-ਲੋੜ ਵੀ 
ਜਾਪਦੀ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂਤ ਜਾਂ ਵਜ਼ਨ ਨੂੰ ਮਿਲਾਉਣ ਲਈ ਆਮ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਕਵੀ-ਜਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਬਦਲਣ ਦੀ ਖੁੱਲ੍ਹ ਲੈ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਦੂਜੀ 
ਪੰਕਤੀ ਵਿਚ ਤੁਕਾਂਤ ਦਾ ਸ਼ਬਦ “ਸਵਾਰਤਾ' ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀ ਪੰਕਤੀ 
ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ 'ਆਰਤੀ' ਦੀ ਥਾਂ ਸ਼ਬਦ “ਆਰਤਾ” ਵਰਤ ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਥਾਵਾਂ 'ਤੇ ਬਹੁਤ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੇ ਰੂਪ ਤੁਕਾਂਤ ਦੇ ਸੁਮੇਲ ਲਈ ਬਦਲ ਕੇ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਰਾਗ ਬੱਧ ਬਾਣੀ ਲਈ 
ਅਤੇ ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਇਹ ਸੁਮੇਲ ਅਤਿ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਉਦਾਹਰਣ ਹਿਤ ਹੇਠ 
ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ : 

(1) ਜਹ ਜਹ ਜਾਉ ਤਰਾ ਤੇਰੀ ਸੇਵਾ॥ ਤੁਮ ਸੇ ਠਾਕੁਰੁ ਅਉਰੁ ਨ ਦੇਵਾ ॥੪॥ 

ਤੁਮਰੇ ਭਜਨ ਕਣਹਿ ਜਮ ਭਾਂਸਾ॥ ਭਗਤਿ ਹੇਤ ਗਾਵੈ ਰਵਿਦਾਸਾਂ ॥੫॥ 
/ਸੌਗਨੇ ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਪੰਨਾ 659) 
(2) ਕਲਿ ਕਲੇਸ ਭੈ ਭੁਮ ਦੁਖ ਲਾਥਾ॥ 
ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਮੇਰਾ ਗੁਰੁ ਸਮਰਾਥਾ ॥ (ਗਾਉਂੜਾਂ #` ੫. ਪੱਨਾਂ 240) 
(3) ਘਾਲ ਨ ਭਾਨੈ ਅੰਤਰ ਬਿਧਿ ਜਾਨੈ ਤਾ ਕੀ ਕਰਿ ਮਨ ਸੇਵਾ ॥ 
ਕਰਿ ਪੂਜਾ ਹੇਮਿ ਇਹੁ ਮਨੂੰਆ ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਗੁਰਦੇਬਾ ॥ 
(ਸੋਗਠਿ ਮ: ੫. ਪੰਨਾ 644) 
ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦਾ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਇਸੇ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਗਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਸੈਣ ਜੀ, ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਆਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪੰਨੇ 694-95 'ਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ 
ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ “ਗੋਪਾਲ ਤੇਰਾ ਆਰਤਾ' ਦੇ ਅਰਥ ਇਉਂ ਦਰਸਾਏ ਗਏ 
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ਹਨ : “ਹੇ ਪ੍ਰਿਥਵੀ ਦੇ ਮਾਲਕ ! ਮੈ ਤੇਗੋ (ਆਰਤੀ) ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਹਾਂ।'”” ਭਾਵੇਂ 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਥੋਧਿਤ ਧੂਪ, ਬੱਤੀ. ਫੁੱਲ ਆਦਿ ਸਮੱਗਰੀ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਹ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦਾ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ, ਅਰਦਾਸ ਅਤੇ 
ਜੋਦੜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਮੁੱਢਲੀਆਂ ਲੋੜਾਂ 
ਦੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਮੰਗ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਜਨਨੀ ਦੇ ਗਰਭ ਵਿਚ ਬੱਚੇ ਦੀ ਪਾਲਣਾ, ਕੱਛੂ-ਕੁੰਮੀ ਦੇ ਬੱਚਿਆਂ ਦੀ 
ਪਾਲਣਾ ਅਤੇ ਪੱਥਰ ਵਿਚਲੇ ਕੀੜੇ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਅਮੀਰੀ ਨੂੰ ਚਾਰ ਚੈਨ ਲਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਿਸਾਲਾਂ 
ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਰਬ-ਸਮਰੱਥ ਹੋਣ ਦੇ ਗੁਣ ਨੂੰ ਬਾਖ਼ੂਬੀ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਮਾਇਆ ਦੀ ਬਿਖ ਫਲ' ਨਾਲ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀਰੇ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦੁਆਲੋ ਤਾਣਾ ਤਣਨ ਅਤੇ ਜਾਲ 
ਪਾਉਣ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਾਵਿਕ-ਰਸ ਵਾਲੀ ਅਤੇ ਮਿਠਾਸ 
ਭਰੀ ਹੈ। ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸੋਜਮ ਅਤੇ ਸਾਦਗੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਦੋਵੇਂ ਗੁਣ ਭਗਤ ਧੰਨਾ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ ਬਰਾਬਰ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 

ਖੋਤੀਬਾੜੀ ਦੇ ਕਿੱਤੇ ਨਾਲ ਸੰਬੇਧ ਰੱਖਦੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਲਵੇਰੀ 
ਭਾਵ ਦੁੱਧ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਗਊ ਜਾਂ ਮੱਭ ਦੀ ਮੰਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨਾਜ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਨ ਲੱਗਿਆਂ ਸੱਤ ਸੀਆਂ ਲਾ' ਕੇ ਵਾਹੇ ਹੋਏ ਖੇਤ ਵਿਚ 
ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਅਨਾਜ ਮੰਗਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਜਾਣਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਅਨਾਜ 
ਵਧੀਆਂ ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਵਾਰੀ ਲਈ ਘੋੜੀ ਮੰਗਣ ਵੇਲੇ ਵੀ ਉਹ ਤਾਜਨਿ 
ਤੁਰੀ ਭਾਵ ਅਰਬੀ ਘੋੜੀ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਥੇ ਹੀ ਬੱਸ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਪਤਨੀ 
ਵੀ ਉੱਤਮ ਕਿਸਮ ਦੀ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਮੰਗਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀ ਸੂਝ- 
ਬੁਝ ਦੀ ਦਾਦ ਦੇਣੀ ਬਣਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜੋ ਵਸਤਾਂ ਮੰਗਦੇ ਹਨ, ਉੱਤਮ ਕਿਸਮ 
ਦੀਆਂ ਹੀ ਮੰਗਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸਾਫ਼- 
ਸੁਥਰੇ, ਉੱਚ-ਆਚਰਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਉੱਤਮਤਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਜੀਵਨ ਦੀ 
ਝਲਕ ਸਾਫ਼ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵੀ ਮਹਾਨ ਜਾਂ ਉੱਤਮ ਦਰਜੇ ਦੇ ਕਵੀ 
ਜਾਂ ਲੇਖਕ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿੱਚੋਂ ਉਸ ਦੀ ਆਪਣੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਤੇ ਉੱਤਮਤਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਜ਼ਰੂਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਮਹਾਨ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਕੇਵਲ ਦੂਜਿਆਂ ਲਈ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਹੁੰਦਾ, ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਜੀ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਅਨਮੋਲ ਮੋਤੀ ਬਣ ਕੇ ਸੈਸਾਰ 
ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਅਤੇ ਵੱਡੇ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੇ ਕਹਾ ਕੇ ਧੈਨ ਧਨ ਹੋ ਗਏ । ਸੱਚਮੁੱਚ 
ਹੀ ਅਸੀਂ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਲੈ ਕੇ ਆਪਣਾ 
ਜੀਵਨ ਸਫਲ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। 


25. ਲਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਝ ਜਨ. ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 695. 
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ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


(ਉ) ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 

“ਜੋ ਬ੍ਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੋ ਖੋਜੈ ਸੋ ਪਾਵੈ” ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਅਨਮੋਲ ਮੋਤੀ ਸਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਅਤੇ ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਇਸ ਪੱਖ 
ਤੋਂ ਵਿਚਾਰੀਏ ਤਾਂ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਸੰਬੰਧੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਦੇ ਮੂਲ-ਸਰੋਤ 
ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਘੱਟ ਰਹਿ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਮੇਵਾੜ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੇ 
ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। 


1) ਜਨਮ-ਕਾਲ 

ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਸੋਮਤ 1483 ਵਿਚ 
ਰੋਇਆ।' ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ #ੰਕੌਤ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 3426 ਈਸਵੀ 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ।: ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1425 ਈ. ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ।! ਛਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1425 ਈ. ਹੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ।“ 
ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1426 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ।” 
ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤਾ ਕੱਸ਼ ਅਤੇ ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਸੱਚ ਧਰਮਾ 
(ਜਿਲਦ ਛੇਵੀਂ) ਵਿਚ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦੇ ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਸੈਬੋਧੀ ਮਹੀਨੇ ਅਤੇ ਮਿਤੀ ਦਾ 
ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੁਝ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ, ਇਸ ਲਈ ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਸੈਮਤ ਅਤੇ ਈਸਵੀ 
ਸੋਮਤ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਚੱਲ ਰਹੇ ਸਤਵੰਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਦੇ ਮੱਦੇ-ਨਜ਼ਰ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1426 ਈਸਵੀ (ਸੰਮਤ 1483) ਹੀ ਨੀਕ ਮੰਨਿਆ 
1. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਭੱਸ਼, ਪੰਨਾ 773. 
2. ਧ੍ਰ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੰਸ਼, ਪੰਨਾ 198. 
3. ੧1..੫. €ਡ20010ਟ, 7੧€ $0% ਸੈਂਟ/($#ਸ, 0 ₹1, 9 111- 


4. ਸਿ. %੩੧1੪7ਜ੩੩॥। $18£0੫ 640ਗਮੂਖਟਤ € 5ਨ 6੪7੪ ਓਪਨ 5ਹ/ਪਨਿ ਉ 31. 
5 ਡਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੰਦੀ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 112. 
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ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਭਗਤ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲਈ ਸੀ। 


(2)? ਨਨਮ-ਸ਼ਥਾਨ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਨੰਕੰਤਾ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ : 
“ਮੇਵਾੜ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਾਣਾ ਕੁੰਭਾ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ 
ਸਨ ਅਤੇ ਗਗਰੌਨ ਗਢ ਦੇ ਚੌਹਾਨ ਰਾਜਾ ਸਨ। ਜਨਰਲ ਕਨਿੰਘਮ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਜੈਤਪਾਲ ਦੀ ਚੌਥੀ ਪੀੜ੍ਹੀ ਵਿਚ ਹੋਏ ਦੱਸਿਆ ਹੈ।"< ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “ਗਗਰੌਨ ਦਾ ਸਰਦਾਰ” ਦੱਸਿਆ ਹੈ। 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “1੧੪ 9ਗਜ॥ ॥1 0% 9੬੩ 8.1). 
1425, ੧35 €1ਗ 07 ੩ 500੬ ੮81੬0 38£7800%॥."" ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ 
ਅਚਾਰੀਆ ਜੀ ਨੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਅਨੁਸਾਰ 1425 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਗੁਜਰਾਤ ਦੀ ਇਕ 
ਰਿਆਸਤ ਗਗਰੋਨਗੜ੍ਹ ਦੇ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ।” ਡਾ. ਆਚਾਰੀਆ 
ਜੀ ਨੇ ਗਗਰੌਨਗੜ੍ਹ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਗੁਜਰਾਤ ਦੀ ਇਕ ਰਿਆਸਤ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਪਰ 
ਗਗਰੰਨ ਰਿਆਸਤ ਰਾਜਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਂਤ ਵਿਚ ਹੈ। ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ 
ਇਤਿਹਾਸਿਕਾਰਾਂ ਨੇ ਗਗਰੌਨਗੜ੍ਹ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਨੂੰ ਰਾਜਸਥਾਨ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਹੀ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “੪ ੪੩5 ੪ ੧੩00੧ 
ਮਿਸ 3੧0 %੩5 607 ੩੧ 98800, 11%1%੩ 0150161 01 ੨ਿ81੩50089,.”" 
ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “6&% 1੧੩ %&੧ 8150 8 0156ਮਮ€ 
01 5%8701 ੧ਿ008903900. ਹਟ %85 0੪) ੪ [ਮ੮੬ 01 518001 ੧ਿ੩ਠਗ 1॥ 
੩ ੧੩00 ਕਿ701$, ੩੧0 02੩7 (0 01 98808. 45 70165 7041) 
16੦੧੩ 1) ੧੩(8500.1 50402.” ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ “ਜੀਵਨ ਥਿਓਰਾ 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ' ਲੇਖ ਵਿਚ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1426 ਈ. ਅਤੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਗਗਰੋਨ, 
ਨਜ਼ਦੀਕ ਕੋਟਾ, ਰਾਜਸਥਾਨ ਕੁਝ ਅਨੁਸਾਰ ਝਾਲਾ ਰਾਜਸਥਾਨ ਲਿਥਿਆ ਹੈ।: 
6. ਪ੍ਰ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤ ਕੰਸ਼. ਪੰਨਾ 198. 
7. ਗਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਠ, ਪੰਨਾ 773. 
8. ਐ.&. ਜਿੰਛਲ00ੀਂਟ, 7੧£ 506 #ੈਟਓਨ, ੯0੧. ੯1. ॥. 111. 
9. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਗੈਆ, ਆਦ ਗ੍ਰੌਥ ਵਿਚ ਸੰਕਲਿਤ ਭਗਤਾ ਝਾਣ? /ਵਚ ਨੰਤਕਤਾ 

ਦਾ ਸੰਕਲਪ. ਪੰਨਾ 51. 
10. ਸਿ. ਿ੪ਊਖਰਰਨ $ਜ॥. 6//ਨਗੂਲ£ਭ ਨ $ਨ 9੪7੪ 67੪0 $9007, £- 31. 
11. ।. 9.$. €330020, 808: 2 57989; /4%£5 ੪ਡ%/' $€/੬੬3੬੪ ੧67੬5 ਹੂੰ 50/ਨ9 
0006 ਸੀ $7 6੫7੪ €/0708 006. 7. 150. 

12. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੀ ਸ੍ਰ ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਝ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 112 
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ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਰਾਜਪੂਤ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਸ਼ਾਹੀ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਵਿਚ ਇਕ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਵਜੋਂ ਜਨਮੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਖ਼ਾਨਦਾਨੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹਤ ਦੀ 
ਰਵਾਇਤ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜੇ ਬਣੇ । ਇਸ 
ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਗਗਰੋਨਗੜ੍ਹ (ਰਾਜਸਥਾਨ) ਹੀ 
ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ ਮੰਨਣਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਮੁਨਾਸਿਬ ਹੈ। 


/5/ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਂਅ ਕਿਸੇ ਵੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਰੋਤ 
ਵਿਚ ਲਿਖੋ ਹੋਏ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੇ। ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਜੈਤਪਾਲ ਦੀ ਚੌਥੀ ਪੀੜ੍ਹੀ ਵਿਚ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੈਤਪਾਲ ਰਾਜਾ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪੜਦਾਦਾ ਸਨ। 
/4/ ਫਿਆਹ ਅਤੇ ਸੰਤਾਨ' ਬਾਰੇ 

ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀਆਂ ਇਕ ਤੋਂ ਵੱਧ ਰਾਣੀਆਂ ਸਨ 
ਅਤੇ ਸੀਤਾ ਨਾਂਅ ਦੀ ਰਾਣੀ ਸਭ ਤੋਂ' ਛੋਟੀ ਸੀ । ਇਸ ਰਾਣੀ ਨੇ ਹੀ ਰਾਜ ਦੇ ਤਿਆਗ 
ਸਮੇਂ ਫ਼ਕੀਰੀ ਵੇਸ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਹਿੰਮਤ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਯਾਤਰਾ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਰਹੀ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ - “411 15 ੧੦੯੦੦ 
5੩੯੬ 00੬ ॥॥ਗ੧੬01੩੧੬1$ 1੯(07॥੬0 1੧70੯. 11% $007੬੬5੧, %॥5ਟ 12492 
%35 $10%, 0ਇ 025੧ 010੯€ਹ 01 ॥ਇ। ॥05006, 000ਟ੦ 0 8ਟ201900 
ਹ0ਮਿਏ 01 ॥ਟ7 8੮੬01 $000, ਗ॥ 700 08, 8੬ 11 ॥050870 100 
908੬25026. ਹਟ ੮8952 0180੧ 61 8 ॥੪॥0%੦੫-"”” ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਹਰਿਭਜਨ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ : “ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 16 ਰਾਣੀਆਂ ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਵੱਡੀ 
ਰਾਣੀ ਸੀਤਾ, ਸਜ਼ ਤਂ ਪਿਆਰੀ ਸੀ। ਇਸ ਨੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਵੈਰਾਗ ਤੇ ਤਿਆਗਮਈ 
ਬਿਰਤੀ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲੈਣ ਉਪਰੇਤ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਾਬ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਪ੍ਰਯੋਤ 
ਅਨਿੰਨ ਸੇਵਕ ਰਹੀ ।“ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਛੋਟੀ ਰਾਣੀ, ਸੀਤਾ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ, ਜਦੋਂ' ਕਿ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਸੀਤਾ ਨੂੰ ਵੱਡੀ ਰਾਣੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ । 
ਰਾਣੀ ਸੀਤਾ ਦੇ ਵਿਹਾਰ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਤੋ' ਇਹ ਗੱਲ ਤਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਰਾਣੀ 
ਸੀਤਾ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪ੍ਰਤੀ ਬਾਕੀ ਰਾਣੀਆਂ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵੱਧ ਸਮਰਪਿਤ ਸੀ। 
ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਹ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਤਿਆਗ ਦੇ ਸਮੇ' ਵੀ ਫ਼ਕੀਰ ਬਣ ਕੇ ਨਾਲ ਰਹੀ। 
ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰੀਦੈ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਝ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀਆਂ ਰਾਣੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਸ਼ਾਹੀ ਰਿਵਾਜ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ ਮਹਿਲਾਂ ਵਿਚ 12 ਅਤੀ ਸਦਰ ਰਾਣੀਆਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਆਹ 


13. .&. ੧੪੪੫0ੀਟ, 7£ 50) ਸਟ, ੯੦1. ੯1, ॥. 113. 
14. ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਹਰਿਭਜਨ ਸਿੰਘ, ਸ਼ ਡਗਤ ਸਤਿਗੁਰ ਮਨ ਡਾਏ ਵਿਚ ਲੋਖ, ਪੰਨਾ 133. 
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ਲਿਆਂਦੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਸਨ।" ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : "ਮ੬ 
%85 ਸਮ਼ਹਹ 900 10੩0 17 ੪1੪੬5." ਰਾਣੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੋਲਾਂ ਹੋਵੇ, ਬਾਰਾਂ 
ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਸਤਾਰਾਂ ਪਰ ਇਹ ਗੱਲ ਪੱਕੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀਆਂ ਇਕ ਤੋਂ 
ਵੱਧ ਰਾਣੀਆਂ ਸਨ ਅਤੇ ਤਿਆਗ ਦੇ ਇਮਤਿਹਾਨ ਸਮੇ' ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਸੀਤਾ ਨਾਂਅ 
ਦੀ ਰਾਣੀ ਪੂਰੀ ਉਤਰੀ ਅਤੇ ਉਹ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਵਾਲੀ ਯਾਤਰਾ ਦੌਰਾਨ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਰਹੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਥ ਦਿੱਤਾ । ਇਕ ਤੋਂ ਵੱਧ ਰਾਣੀਆਂ 
ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜ਼ੂਦ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੰਤਾਨ ਥਾਰੇ ਕਿਤੋਂ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਹਾਸਲ 
ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। 


/5/ ਨਾਤਾ ਅਤੇ /ਕਾੱਤੇ' ਬਾਰੇ 


ਗ੍ਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੋਤ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਗਗਰੌਨਗੜ੍ਹ ਰਿਆਸਤ 
ਦੇ ਚੌਹਾਨ ਰਾਜਾ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਤੇ ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. 
ਚੋਹਾਨ ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਜਪੂਤ ਪਰਿਵਾਰ ਦੇ ਰਾਜਕੁਮਾਰ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਰਾਜਪੂਤ ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸੋਬਧਿਤ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਦੇ 
ਰਾਜਾ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਥੰਧ ਨੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀ, ਦਇਆ ਵਾਲੀ 
ਬਿਰਤੀ ਅਤੇ ਨਿਆਂ ਵਾਲੀ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਚਲਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਹੁਕਮ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਰਾਜੇ ਤੋਂ ਫ਼ਕੀਰ ਬਣ ਗਏ। 


/6/ ਭਗਤਾ ਮਾਰਗ ਤੋ ਚੱਲਣਾ ਅਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾ 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਪੀਪਾ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੁਰਗਾ ਦਾ ਭਗਤ ਸੀ, ਫੇਰ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਹੋ ਕੇ ਵੈਰਾਗ ਦਸ਼ਾ 
ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਇਸਤਰੀ ਸੀਤਾ ਸਮੇਤ ਘਰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਦੇਸ਼ ਰਟਨ ਕਰਕੇ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਤਾਈ।”” ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਹਿਲਾਂ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਦੇ ਭਗਤ 
ਹੋਣ ਥਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “9੧0੪ 1੭6 ੧੬੬॥ 31 ਮਿੜ( 8 %07510॥੬7 ੦1 110188. 
0 00507 07 50੯... ॥੩ 5810 00੧ 00 &੦06255 5065600670੪ 
ਗਏਗਹ (੦ 00. ਨਿ[% [ਸ੦50੪੧0 ।011561 0੬0੯ ।ਿ, ਘ॥0 856ਹ 1 
॥੦% ।ਇ ੮0010 5੪੯੬ 600. $1% ੧010 ਮਿ ੧0 £੦ &00 ੧86 ਸ੧੩70894੫0 
25 05 [81908 £0102..., :1 1854 ॥੬ ੧੬301 10 339%935, %1%7ਏ ॥ 080 
੧ਘਹ ।੧੦0੪॥੦॥ ੮5100." ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਅਤੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਦੀਆਂ ਲਿਖਤਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਪ੍ਰਗਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪਹਿਲਾਂ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਦੇ 
ਭਗਤ ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਨੇ ਤਾਂ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਖ਼ੁਦ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ 


15. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੀਦੀ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਬ, ਪੰਨਾ 109. 

16. 0 ੧8੫੩੬ 510੬6 €6/ਨਊਤਵ ਹਾੰ $8 6੪7੪ €#ਹਪਨ $02800, 9. 31. 
17. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਜ਼ਾ, ਮਹਾਨ ਭੱਸ਼, ਪੰਨਾ 773. 

(8. %.&. %ਿਛ90)ਹਿਟ, 78£ 50੦ ਨੈਟ0&ਨ੧ "%. ੯1, 9. 112. 
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ਨੇ ਹੀ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਚੇਲਾ ਬਣਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਕੀਤਾ। ਇਥੇ 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਬਿਰਤੀ ਹੋਣ ਦਾ ਸਪੱਬਟ ਸੈਕੇਤ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਇਤਰਾਜ਼ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ 
ਪਹਿਲਾਂ ਦੁਰਗਾ ਦੇਵੀ ਦੇ ਭਗਤ ਸਨ ਅਤੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਧਾਰ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਤਿਆਗ, ਵੈਰਾਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਡਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲ 
ਕੇ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ । ਰਾਜਾ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪ ਜੀ 
ਸੋਤ-ਜਨਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤਲ, ਮਨ, ਧਨ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮਾਰਗ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਵੀ ਹਾਸਲ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਸੰਤ-ਜਨਾਂ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਕਰਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦਾ ਪਤਾ ਲੱਗਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਲਈ ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚੇ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਮਿਆਂ ਵਿਚ ਸਾਧੂ-ਮਹਾਂਪੁਰਖ 
ਅਤੇ ਭਗਤ ਜਨ ਤੀਰਥਾਂ 'ਤੇ ਰਟਨ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਵਿਸ਼ਰਾਮ 
ਵੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਵੀ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਸੈਗਤ ਕਰਨ ਦੀ ਰੀਝ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਸਾਧੂ- 
ਬੋਤਾਂ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਾਸ ਆ ਕੇ ਠਹਿਰਨਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਸੀ। ਇਹ ਵੀ ਸੁਭਾਵਿਕ 
ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਾਧੂਆਂ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਈ। ਇਸ ਗੱਲ 
ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਹੇਠ-ਲਿਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਸਾਧੂਆਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਿਲੋ' ਕਰਦੇ ਸਨ : “50ਗ੦ ॥੦197%॥ ੮800 ੧੦ ਮਿੱ5 
81018 830 ॥£ ੧101 ਮਿੰ5 05081 £੬02768)($ 300 02₹01101 ॥11015(੬7ਟਹ 
੧੦ 1 ਪਤ ੧3015. 11%॥ 09 [ਸਟਮਹਦਹ ੮0, 016੯0 ॥ (੦ 560 ਘ॥0 
ਮਿਸ$€ਹੇ ਹੈਛ। 0੩ €ਮਿਸ& ਗ਼ਮ£% 0200੬ 8 58ਮਮ.”'” ਸਾਧੂਆਂ ਨੇ ਰਾਜਾ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਕੀਤੀ 
ਕਿ ਰਾਜਾ ਸੋਤ ਬਣ ਜਾਵੇ। ਇਥੋਂ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੀਪਾ ਜੀ ਰਾਜਾ 
ਹੋਣ ਨਾਲੋਂ' ਸੈਤ ਜਾਂ ਭਗਤ ਹੋਣਾ ਵਧੇਰੇ ਪਸੈਦ ਕਰਦੇ ਸਨ । ਇਸੇ ਭਾਵਨਾ ਤਹਿਤ 
ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚੇ । ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚਣ 
ਤੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੋ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਤੋਂ ਨਾਂਹ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਨੇ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰ ਫ਼ਕੀਰ ਹੀ ਆ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਰਾਜੇ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੇ । 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਇਹ ਉੱਤਰ ਸੁਣ ਕੇ ਕੋਧ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਏ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਵੀ 
ਨਹੀਂ ਹੋਏ। ਆਪ ਜੀ ਵਾਪਸ ਆਪਣੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ। ਸਾਰੀ ਧਨ-ਦੌਲਤ 
ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤੀ। ਆਪਣਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਖ਼ਾਲੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਫ਼ਕੀਰ ਬਣ 
ਕੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਪਾਸ ਦੁਬਾਰਾ ਬਨਾਰਸ ਪਹੁੰਚੇ । ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਪਰਖ ਕਰਨ ਲਈ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਖੂਹ ਵਿਚ ਛਾਲ ਮਾਰਨ ਲਈ ਹੁਕਮ ਕੀਤਾ। ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਹੁਕਮ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਖੂਹ ਵਿਚ ਛਾਲ ਮਾਰਨ ਲਈ ਤੁਰਤ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਏ । 


19. ਸ.&. ਉਗ੩ਗਮੀਟ, 7£ 500 ਨੈਟੰ£ਘਲ, ੧੮8. ੯1, 9. 112. 
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ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਚਾਅ ਲਿਆ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਖ਼ੁਸ਼ 
ਹੋ ਕੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਚੇਲਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਤੋ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ 
ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਵਾਪਸ ਜਾ ਕੇ ਗ਼ਗੋਬਾਂ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਸੋਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ। 
ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਦਰਸ਼ਨ 
ਦੇਣ ਦਾ ਵਾਇਦਾ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਆਪਣੇ ਚੋਣਵੇ' ਚਾਲ੍ਹੀ 
ਚੇਲਿਆਂ ਸਮੇਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਰਿਆਸਤ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ । ਰਾਮਾਨੋਦ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ 
ਗਏਂ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ। 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਅਤੇ ਨਾਲ ਗਏ ਚੇਲਿਆਂ ਦਾ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸਤਿਕਾਰ 
ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਹੈਚਣ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਵਿਚ ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਨੂੰ ਰੱਜ ਕੇ ਦਾਨ ਦਿੱਤਾ । ਰਾਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਅਤੇ ਨਾਲ ਗਏ ਚੇਲਿਆਂ ਦੀ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਬਹੁਤ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ। ਫਿਰ ਇਕ 
ਦਿਨ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਦੁਆਰਕਾ ਜਾਣ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪ੍ਰਗਟਾਈ ਤਾਂ ਪੀਪਾ ਜੀ ਵੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਜਾਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹੋ ਗਏ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਸ਼ਰਤ ਰੱਖ ਦਿੱਤੀ 
ਕਿ ਉਹ ਰਾਜੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ, ਫ਼ਕੀਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਨਾਲ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਤਿਆਗ ਕੇ ਫ਼ਕੀਗੀ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਿਆ। ਰਾਣੀਆਂ 
ਵਿੱਚੋਂ ਰਾਣੀ ਸੀਤਾ ਨੇ ਪੂਰਨ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦਿਖਾਈ ਅਤੇ ਉਹ ਵੀ ਫ਼ਕੀਰੀ 
ਰੂਪ ਧਾਰ ਕੇ ਨਾਲ ਚੱਲ ਪਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਇਕ ਰਾਜੇ ਦੀ 
ਥਾਂ ਇਕ ਸੋਤ, ਇਕ ਫ਼ਕੀਰ ਜਾਂ ਇਕ ਭਗਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਹੋ ਗਿਆ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਮੁੱਢ ਤੋਂ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਬਿਰਤੀ 
ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ “ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ” ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਪੀਪਾ ਭਗਤੁ ਜਾਤਿ ਰਾਜਪੂਤੁ॥ ਮਾਯਾ ਤਯਾਗੀ ਭਯਾ ਔਧੂਤੂ ॥ 
ਦੱਖਣ ਦੇਸ ਗਗਨਪੁਰ ਗਾਉ ॥ ਰਾਜ ਠੌਰ ਤਹ ਪੀਪਾ ਰਾਉ ॥ 
ਧਰਮ ਰਾਜ ਸੁਖ ਦੇਸੁ ਵਸਾਵੈ॥ ਕਰਿ ਕੁਨਯਾਉ ਨ ਕਿਸੈ ਦੁਖਾਵੈ॥ 
ਪੀਪਾ ਪਿਛਲਾ ਭਗਤੁ ਭਲੇਰਾ॥ ਫੁਰਨਾ ਅੰਤ ਫੁਰਯਾ ਇਕਿ ਤੇਰਾ ॥” 
(2) ਰਾਮਾਨੰਦੁ ਕੀਆ ਗੁਰਦੇਉ॥ ਅਨਦਿਨ ਸਿਮਰੇ ਅਲਖ ਅਤੇਉ ॥ 
ਪੀਪਾ ਭਗਤੁ ਜਗਤ ਪ੍ਰਸਿੱਧੁ॥ ਪਾਛੈ ਲਾਗ ਰਹੀ ਰਿਧ ਸਿੱਧ ॥ 
(3) ਐਸਾ ਪੀਪਾ ਭਗਤਿ ਤਿਆਗੀ॥ ਮਾਯਾ ਤਿਆਗ ਭਯਾ ਬੈਰਾਗੀ ॥ 
ਪੀਪਾ ਨਾਮ ਜਾਤਿ ਰਜਪੂਤੁ॥ ਜਿਨ ਜਿਣਿ ਲੀਤੇ ਪੰਜ ਦੂਤ ॥ 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਕਾ ਦਰਸੀ ਭਯਾ॥ ਜੰਮਣ ਮਰਣ ਦੋਊ ਮਿਟਿ ਗਯਾ ॥ 
ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ ਜਨੁ ਦਰਬਾਰੀ ॥ ਭਗਤਾ ਵਿਟਹੁ ਸਦ ਬਲਿਹਾਗੀ ॥< 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ 'ਪਰਢੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ' ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਸੈਣ ਜੀ ਦਰਬਾਰੀ ਨਾਈ ਵਜੋਂ' ਰਾਜਾ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਿਆ ਕਰਦੇ 
20. ਜਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚਨੇਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 489. 


21. ਉਗੀ ਪੰਨਾ 491. 
22. ਉਨ, ਪੰਨਾ 497. 


5੧੧ 5ਗ9੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧) `4੦੧੦1੧੦।।6੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ. ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣਾ 261 


ਸਨ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਸਰੋਤ ਤਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਵਿਦਵਾਨ ਕਵੀ ਨੇ ਇਥੇ ਰਾਜੇ ਵਜੋਂ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਦਾ ਨਾਂਅ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਆਪ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੇ ਆਪ ਆ ਕੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਨਾਈ ਵਜੋਂ ਸੇਵਾ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਅੰਦਰ 
ਪ੍ਰੇਮਾ-ਡ਼ਗ਼ਤੀ ਦਾ ਜਜ਼ਬਾ ਜਾਗ ਪਿਆ। 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਮਾਲਸ਼ ਅਤੇ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਵਾਉਣ ਲਈ ਸੈਣ ਜੀ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ 
ਵਿਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ ਕੇ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੁੜਦੇ । ਸਾਧਾਂ-ਸੈਤਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਰੁੱਝੇ ਅਤੇ ਮਗਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕੇ, ਪਰ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਪੈਜ ਰੱਖਣ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਜੀ ਆਪ 
ਤਿੰਨ ਦਿਨ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਦਾ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ 
ਮਨ 'ਤੇ ਗਹਿਰਾ ਅਸਰ ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਪੂਰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੁੜ ਗਏ । ਵਾਰਤਾਲਾਪ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ 
ਇਹ ਕਥਾ ਲਿਖੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਕੁਝ ਅੰਸ਼ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਹਿੱਤ ਇਥੇ ਦਰਜ 
ਕੀਤੇ ਜਾਣੇ ਬਹੁਤ ਹੀ ਮੁਨਾਸਬ ਜਾਪਦੇ ਹਨ : 
(1) ਪਿਛਲੀ ਰਾਤਿ ਕਰੇ ਇਸਨਾਨੁ॥ ਗਾਵੈ ਕੀਰਤਨੁ ਧਰੇ ਧਯਾਨੁ ॥ 
ਫਿਰ ਪੀਪੇ ਕੀ ਟਹਲ ਕਮਾਵੈ॥ ਮਰਦਨ ਕਰਿ ਇਸਨਾਨੁ ਕਰਾਵੈ ॥ 
ਨਿਤਿ ਪ੍ਰਤਿ ਜਾਵੈ ਰਾਜ ਦੁਆਰ॥ ਏਹੁ ਕਮਾਵੈ ਸੈਨਾ ਥਾਰ॥ 
ਪੀਪਾ ਰਾਜਾ ਸੈਨ ਹਜਾਮ॥ ਨਿਤਪ੍ਰਤ ਏਹੁ ਕਮਾਵੈ ਕਾਮੁ ॥:” 
(2) ਪੀਪਾ ਬੋਲੇ ਸੁਨ ਰੇ ਨਾਈ॥ ਤੈ ਤੈ ਦਿਨਿ ਅਤ ਟਹਲ ਕਮਾਈ ॥ 
ਐਸੀ ਟਹਲ ਨ ਪਾਛੈ ਹੋਈ॥ ਸੈਨੂ ਕਹੇ ਥਰਿ ਗਯਾ ਕੋਈ ॥ 
॥ ਦੋਹਰਾ । ਸੈਨੁ ਕਹੇ ਵਹੁ ਆਪ ਥਾ ਕਰਨੇਹਾਰੁ ਅਪਾਰੁ ॥ 
ਧੰਨੁ ਤੁਮਾਰੇ ਭਾਗ ਹੈ' “ਤੈਂ” ਪਾਯਾ ਦੀਦਾਰੁ ॥ 


(3) ਪੀਪੇ ਜਨਮ ਭੂਪਤਿ ਘਰਿ ਲਯਾ॥ ਮਤਿ ਸਮਾਲੀ ਭੂਪਤ ਭਯਾ ॥ 
ਭੋਗਣਿ ਲਾਗਾ ਰਾਜ ਬਹੁ ਭੋਗ॥ ਮਨ ਮਹਿ ਨਾਹਨ ਸੈਸਾ' ਸੋਗੁ ॥ 
ਭਗਤਿ ਭਾਉ ਉਰ ਮਹਿ ਫੁਰਮਾਯਾ॥ ਜਿਸ ਦਿਨ ਤੇ ਠਾਕੁਰ ਨਵਲਾਯਾ ॥ 
ਸੈਨ ਭਗਤਿ ਕਾ ਦਰਸਨੁ ਹੋਵੈ॥ ਸਨੈ ਸਨੈ ਮਲ ਦੁਰਮਤਿ ਧੋਵੈ ॥" 


(4) ॥ ਚੌਪਈ ॥ ਪੀਪੇ ਤਜਿਆ ਰਾਜੁ ਸਭੂ ਭਾਗੁ॥ ਮਾਯਾ ਤਿਆਗ ਲਯਾ ਬੈਰਾਗੁ ॥ 
ਸੀਤਾ ਨਾਮ ਇਸਤ੍ਰੀ ਜੋਈ॥ ਸੌ ਭੀ ਸੈਗਿ ਬੈਰਾਗਨਿ ਹੋਈ ॥“ 


23. ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਾਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸੈਨ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 485. 
24. ਉਗੀ. ਪੰਨਾ 487. 

25. ਉਗੀ, 'ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨੇ 489-90. 

26. ਉਹੀ, ਪੰਨਾ 490. 
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ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ “ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਸੋਲ੍ਵੀਂ 
ਪਉੜੀ' ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਲਿਖਤ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਜਦੋਂ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੀ ਥਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵੱਲੋਂ ਖ਼ੁਦ ਰਾਜੇ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ 
ਵਾਲੀ ਕਥਾ ਥਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਥੇ ਰਾਜੇ ਦਾ ਨਾਂਅ ਨਹੀਂ ਲਿਖਦੇ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ 
ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਜੇਕਰ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਸੋਥੈਧ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਹਰ ਹਾਲਤ ਵਿਚ 
ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ, ਜਿਵੇਂ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪੰਦਰ੍ੂਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ 
ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਕਥਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਕਈ ਸਾਖੀਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਇਹ ਸੈਣ ਜੀ ਵਾਲੀ ਕਥਾ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦੇ । ਸੈਣ ਜੀ 
ਦੇ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਹਵਾਲਾ-ਸਰੇਤਾਂ ਵਿਚ 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਗਗਰੋਨਗੜ੍ਹ (ਰਾਜਸਥਾਨ) ਦੇ ਰਾਜੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪਾਸ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਨਾਈ 
ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਕਰਨ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਸਾਰੇ ਸਰੋਤ ਸੈਣ ਜੀ ਨੂੰ ਥਾਂਧਵਗੜ੍ਹ 
(ਗੈਵਾ), ਮੱਧ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਾਜੇ ਰਾਜਾ ਰਾਮ ਦਾ ਸ਼ਾਹੀ ਨਾਈ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਇਹ ਗੱਲ ਗ਼ਲਤ ਹੈ ਕਿ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪਾਸ ਸੈਣ ਜੀ 
ਨਾਈ ਵਜੋਂ ਨੌਕਰੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। 


/7/ ਭਗਤਾ ਪੰਧ ਜੀ ਦ ਸ਼ਖ਼ਸ਼ੈਅਤ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਹੁਣ ਤਕ ਕੀਤੀ ਗਈ ਵਿਚਾਰ ਤੱ ਹੀ 
ਇਹ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਇਕ ਰਿਆਸਤ ਦੇ ਰਾਜੇ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਫ਼ਕੀਰ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੋਂ' ਸ੍ਰੀ ਰਾਮ ਚੈਦਰ ਜੀ, ਮਹਾਤਮਾ 
ਬੁੱਧ ਜੀ, ਰਾਜਾ ਜਨਕ ਜੀ, ਰਾਜਾ ਭਰਥਰੀ ਹਰੀ ਜੀ ਅਤੇ ਰਾਜਾ ਹਰੀਸ਼ ਚੰਦਰ 
ਜੀ ਦੀ ਯਾਦ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਨ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤਾਂ 
ਨੇ ਵੀ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਨੂੰ ਅਤੇ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਦੋ ਮੋਹ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਿਆਗ ਦਿੱਤਾ 
ਸੀ। ਇਹ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਧਰਮ, ਸੱਚ, ਨਿਆਂ ਅਤੇ ਦਇਆ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਸਤਿਕਾਰੇ ਅਤੇ ਯਾਦ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਬਹੁਤ ਅਮੀਰ ਖ਼ਾਨਦਾਨ 
ਵਿੱਚੋਂ ਸਨ। ਤਿਆਗ ਅਤੇ ਵੈਰਾਗ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ 
ਤੋਂ ਡੁੱਲ੍ਹ ਡੁੱਲ੍ਹ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਅਤੇ ਸਭ 
ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਰਾਜੇ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਸੋਤ-ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। 
ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਕਹਿਣ 'ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਨੋ ਇਕਦਮ ਰਾਜ-ਭਾਗ 
ਤਿਆਗ ਕੋ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਵਾਲਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਦੌਲਤ 
ਜਨਤਾ ਵਿਚ ਵੰਡ ਦਿੱਤੀ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਮਹਾਂ-ਤਿਆਗੀ ਅਤੇ ਮਹਾਂ-ਵੈਰਾਗੀ 
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ਜੀਵਨ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਸਨ, ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ ਗਿਣੇ ਗਏ। 
ਦੂਜਾ ਗੁਣ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਰਾਜੋ ਦੇ 

ਤੌਰ 'ਤੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ ਗ਼ਰੀਬਾਂ ਦੀ ਮਦਦ, ਸਾਧਾਂ-ਸੋਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਨਿਆਂ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਚਲਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਇਕ ਨਿਆਂ-ਪੂਰਵਕ, ਸੱਚੇ-ਸੁੱਚੇ 
ਅਤੇ ਧਰਮੀ ਰਾਜੇ ਵਜੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਨੂੰ ਨਮੂਨੇ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ਕ ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਂ-ਸੌਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਆਪ ਜੀ ਵਿਚ ਏਨੀ 
ਪ੍ਰਬਲ ਸੀ ਕਿ ਰਾਜੇ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਆਪ ਆਏ ਹੋਏ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਮੁੱਠੀ-ਚਾਪੀ 
ਆਪ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪੱਖਾ ਝੱਲਣ ਦੀ ਸੇਵਾ ਵੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ 
ਦਾਸ ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਗੁਣ ਨੂੰ ਇਉਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਜੇ ਕੋ ਆਵੈ ਸਦਨ ਮੈ ਤਿਸ ਕੋ ਦੇ ਅਸਰਾਮੁ॥ 

ਚਰਨ ਚਾਂਪ ਬੀਜਨੁ ਕਰੇ ਜਾਨੇ ਆਯਾ ਰਾਮ॥” 


ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦਾਨੀ ਸੁਭਾਅ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਜੇ ਕੋ ਕਛੁ ਪੀਪੇ ਤੇ ਮੰਗੇ॥ 
ਦੇਵੈ ਪੀਪਾ ਮੂਲ ਨ ਸੰਗੇ ॥> 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸੇਵਾ-ਭਾਵਨਾ ਅਤੇ ਦਾਨੀ-ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
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900੧੧) 01 €808015 8901 ਹ00:804€੧ 000 ॥ ਘਰਗਵਘਦਹ 2 11 ਪਦ 
॥ਡਹ 0੬੬1੧ 0% ਵਗ) 80੪1 €੯੬੯੩੬₹'₹ 501ਟ1₹10£5 ੯੬ ।ਦ- 
।॥੬ਚਵਹ."? 
[ਅਰਬਾਤ ਇਕ ਵਾਰ ਇਲਾਕੇ ਵਿਚ ਕਾਲ ਪੈਣ 'ਤੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਏਨੀ ਮਾਤਰਾ 
ਵਿਚ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਦਾ ਸਾਮਾਨ ਫੌਡਿਆ ਕਿ ਇੰਜ ਜਾਪਣ ਲੱਗਿਆ ਜਿਵੇਂ ਕਾਲ 
ਪਿਆ ਹੀ ਨਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਹੋ ਗਏ ।] 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦਾਨੀ ਸੁਭਾਅ ਤੋਂ ਤਾਂ ਰਾਜਾ ਹਰੀਸ਼ ਚੰਦਰ ਜੀ ਦੀ ਵੀ ਯਾਦ 
ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਾਧੂਆਂ-ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਦੇ ਮੰਗਣ 'ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ 
ਸੀਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਦਾਨ ਵਿਚ ਦੇਣਾ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਸੀ। ਭਾਵੇ' ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ 
ਆਪ ਸੀਤਾ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੋਗ ਹੋ ਕੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਰੱਖਿਆ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਭਾਈ 
ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਇਸ ਬਾਬਤ ਕਥਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਹ 
ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧੂਆਂ-ਬੈਰਾਗੀਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਾਮੀ-ਪੁਰਸ਼ ਵੀ ਉਸ 
ਸਮੇਂ ਬਹੁਤ ਸਨ। ਇਕ ਬੈਰਾਗੀ “ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ” ਵਿਚ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ 
27. ਭਾਈ ਦਰਥਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਾਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, “ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 491. 


28. ਉੰਗੀ, ਪੰਨਾ 491. 
29. ੧.%&. ਜ੪ਟ੩0]ਜਟ, 7% 596 #£/0800%. ੧੦1. ੯1, ]. 119. 
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264 ਪੰਇਰਾਂ ਭਗਤਾ ਨਾਹਬਾਨ 


ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉਸ ਦੀ ਕਾਮ-ਅਗਨੀ ਬੁਝਾਉਣ ਲਈ ਆਪਣੀ ਪਤਨੀ ਉਸ 
ਨੂੰ ਦੇਣ। ਬੈਰਾਗੀ ਦੇ ਭੇਖ ਵਿਚ ਉਸ ਕਾਮੀ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਇਹ ਮੰਗ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ : 
ਤੂ ਸੈ ਸੁਨਿਆ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ॥ 
ਤੋਂ ਖ਼ੈ ਮਾਂਗੀ ਤੁਮ ਤੇ ਨਾਰੀ॥£ 

ਬੈਰਾਗੀ ਦੇ ਕਹਿਣ ਮੁਤਾਬਕ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਦਾਨੀ ਅਤੇ 
ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਜੋਂ ਚਾਰੇ ਪਾਸੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਸੀ, ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਸ 
ਭੇਖੀ ਬੈਰਾਗੀ ਨੇ ਵੀ ਇਹ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਸੁਣ ਕੇ ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪਾਸ ਇਸਤਰੀ 
ਦੇਣ ਦੀ ਮੰਗ ਰੱਖੀ । 

ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਕਥਾਵਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦੀ ਦਾਨੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਉੱਘੜਵਾਂ ਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਨੇ ਸੋਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਲਈ ਇਕ ਮੱਝ ਖ਼ਰੀਦੀ । ਚੋਰਾਂ ਨੇ ਉਹ ਮੱਝ ਚੋਰੀ ਕਰ 
ਲਈ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਮੱਝ ਦੀ ਕੱਟੀ ਨੂੰ ਨਾਲ ਲੈ ਕੇ ਚੋਰਾਂ ਦੇ ਘਰ ਜਾ ਪਹੁੰਚੇ। ਆਪ 
ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਚੋਰਾਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਕਿ ਉਹ ਮੱਝ ਦੀ ਕੱਟੀ ਵੀ ਰੱਖ ਲੈਣ, ਕਿਉਂਕਿ ਮੱਝ 
ਕੱਟੀ ਦੇ ਕੌਲ ਹੋਣ 'ਤੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੁੱਧ ਦੇਵੇਗੀ । ਚੋਰਾਂ ਨੂੰ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨ 
ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੇ ਬੜਾ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਤੇ ਪਛਤਾਵਾ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਲੇ ਮੱਝ ਵਾਪਸ ਕਰ ਦਿੱਤੀ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਇਕ ਕਣਕ ਦਾ ਲੱਦਿਆ 
ਹੋਇਆ ਗੱਡਾ ਘਰ ਲਿਆ ਰਹੇ ਸਨ। ਰਸਤੇ 'ਚ ਡਾਕੂਆਂ ਨੇ ਗੱਡੇ ਸਮੇਤ ਕਣਕ 
ਖੋਹ ਲਈ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਡਾਕੂਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੋਲੋਂ ਆਪ ਹੀ ਪੈਸੇ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਕਿਹਾ 
ਕਿ ਉਹ ਇਹ ਪੈਸੇ ਵੀ ਰੱਖ ਲੈਣ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਣਕ ਤੋ' ਰੋਟੀ ਪਕਾਉਣ ਲਈ ਅਤੇ 
ਭਾਂਡੇ ਖ਼ਰੀਦਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੈਸਿਆਂ ਦੀ ਵੀ ਲੋੜ ਪਵੇਗੀ । ਡਾਕੂਆਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ 
ਹੀ ਪਛਤਾਵਾ ਲੱਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੱਡਾ ਸਮੇਤ ਕਣਕ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਵਾਪਸ 
ਕਰ ਦਿੱਤਾ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾਨ, ਦਇਆ 
ਅਤੇ ਦਰਿਆ-ਦਿਲੀ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਸਨ ਅਤੇ ਨਿਮਰਤਾ ਤੇ ਮਿਠਾਸ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਵਚਨਾਂ ਅਤੇ ਕਰਮਾਂ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਚੋਰ, ਡਾਕੂ ਅਤੇ ਭੇਖੀ ਸਾਧੂ 
ਸਭ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਅੱਗੇ ਬੁਕ ਗਏ। ਇਉਂ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਤੀਜਾ ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਾਨੀ ਅਤੇ ਪਰਉਪਕਾਰੀ ਸੁਭਾਅ 
ਰੋਣਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਗੁਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਥਨੀ ਅਤੇ ਕਰਨੀ ਇਕ 
ਹੋਣ ਦੀ ਵੀ ਹਾਮੀ ਭਰਦਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਚੌਥਾ ਗੁਣ ਖ਼ਿਮਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਥੀਰ 
ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ “ਜਹਾ ਖਿਮਾ ਤਹ ਆਪਿ” (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 
1372) ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ 'ਤੇ ਪੂਗੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢੁੱਕਦਾ ਹੈ। ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ 


30. ਭਾਈ ਦਰਥਾਗੇ ਦਾਸ, ਪਰਲੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਆਂ. “ਪਰਚੀ ਪੀਪੇ ਭਗਤਿ ਥੀ', ਪੰਨਾ 493. 
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ਗ੍ਰੰਥ ਬਾਈਬਲ ਵਿਚ ਖਿਮਾ (0;21੯੪॥੦੦੦) ਦੇ ਗੁਣ ਨੂੰ ਬੜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਿੱਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਈਬਲ ਵਿਚ ਇਹ ਕਥਨ ਦਰਜ ਹੈ : 

"11 $੦੪ ਇਿਟ1ਝ੮ 0075 0£ ੧੧005 ੮੯ ॥₹੮ 0602 ੧੦ ੧੦੦, 900 

੧ਿ੪0%7 01 ॥28੯੬॥ ੧੧111 830 00੯ $₹੦॥. 8011 ੧੦੫ 00 90 81੯ 

001693, 0 $੦ਘ ੩0੧੬ ੧111 ੧੦੧ (081੪੬ 1% ੧੪੦75 $੦੫ 092₹€ 

੪੦॥੬.""' 

(ਭਾਵ ਜੇਕਰ ਤੁਸੀਂ ਦੂਜਿਆਂ ਦੀਆਂ ਤੁਹਾਡੇ ਪ੍ਰਤੀ ਕੀਤੀਆਂ ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਨੂੰ ਮੁਆਫ਼ 

ਕਰ ਦਿਉਗੇ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੁਹਾਨੂੰ ਵੀ ਮੁਆਫ਼ ਥਰ ਦੇਵੇਗਾ, ਪਰ ਜੇਕਰ ਤੁਸੀਂ 

ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਮੁਆਫ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੁਹਾਨੂੰ ਵੀ ਤੁਹਾਡੀਆਂ ਕੀਤੀਆਂ 

ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਲਈ ਮੁਆਫ਼ ਨਹੀਂ ਕਰੇਗਾ।] 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਵਿਚ ਖਿਮਾ ਵਾਲੇ ਗੁਣ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਲਈ ਇਕ ਘਟਨਾ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਕ ਵਾਰ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ 
ਨੇ ਗਊ ਨੂੰ ਮਾਰ ਦਿੱਤਾ। ਉਸ ਦੀ ਬਿਰਾਦਰੀ ਨੇ ਇਸ ਬੱਜਰ ਗੁਨਾਹ ਬਦਲੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਬਰਾਦਰੀ ਵਿੱਚੋ ਛੇਕ ਦਿੱਤਾ । ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਿਮਰਨ 
ਕਰਨ ਲਈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਸਨਮਾਨ ਵਿਚ ਇਕ ਭੋਜ ਦੇਣ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਆ। 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਖਿਮਾ ਵਾਲੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ 'ਤੇ ਗਹਿਰਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪਿਆ ਅਤੇ ਉਹ ਪਾਪੀ ਤੋਂ ਸੈਤ ਬਣ ਗਿਆ। ਬਰਾਦਰੀ ਵਾਲੇ ਉਸ ਨੂੰ ਬਰਾਦਰੀ 
ਵਿਚ ਵਾਪਸ ਲੈਣ ਲਈ ਫਿਰ ਵੀ ਨਾ ਮੰਨੇ। ਡਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਵੇਦਾਂ-ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ 
ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਦੇ ਕੇ ਬਰਾਦਰੀ ਸਾਹਮਣੇ ਸਿੱਧ ਕੀਤਾ ਕਿ _ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ 
ਅਣਗਿਣਤ ਜਨਮਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਕੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ 
ਵੀ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸਾਧਾਂ-ਸੌਤਾਂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਪਾਪ ਕੱਟਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਗੱਲ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਬਰਾਦਰੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਨਮਾਨ- 
ਜਨਕ ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਰਾਦਰੀ ਵਿਚ ਵਾਪਸ ਲੈ ਲਿਆ।? ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋ ਪਤਾ 
ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ ਖਿਮਾ ਦਾ ਗੁਣ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੌਜੂਦ 
ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਤਨੀ ਸੀਤਾ ਨੂੰ ਦਾਨ ਵਿਚ ਮੰਗਣ ਵਾਲੇ ਭੇਖੀ ਬੈਰਾਗੀਆਂ 
ਨੂੰ ਗ਼ਲਤੀ ਮੰਨ ਲੈਣ 'ਤੇ ਤੁਰੈਤ ਮੁਆਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਖਿਮਾ ਦਾ ਗੁਣ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਸੁਭਾਅ ਦਾ ਇਕ ਅਟੁੱਟ ਹਿੱਸਾ ਬਣ ਚੁੱਕਿਆ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਦਇਆ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਸੀ। 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਵਿਚ ਦਲੇਰੀ ਅਤੇ ਸੱਚ ਕਹਿਣ ਦਾ ਗੁਣ ਵੀ ਬਹੁਤ ਪ੍ਥਲ 

ਸੀ । ਇਸ ਗੁਣ ਬਾਰੇ ਵੀ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਦੇ ਘਟਨਾਵਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ। ਜਦੋਂ' ਟੋਡਾ 
ਦੇ ਰਾਜਾ ਸੁਰ ਸੇਨ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਆਪ 
ਜੀ ਨੇ ਰਿਰ ਦੀ ਉਸ 'ਤੇ ਉਪਕਾਰ ਹੀ ਕਰਨਾ ਚਾਹਿਆ। ਆਪ ਉਸ ਦੇ ਮਹਿਲ ਵਿਚ 
31. 40/% 504, #ਗਿਜੀਣਦ 6:13-15, ]. 10. 


32. ਜ.&. ਜ੪ਟ001ਿੰਟ, 78 500 ਸੈਟ/£%ਮ, ਦੋਖ. ੯1, ॥. 118. ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਸ ਘਟਨਾ ਬਾਰੇ ਉਪਰੋਕਤ ਪੁਸਤਕ ਢਿੱਚੋਂ' ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
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ਗਏ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਹੀ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਰੋਕ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਕਿ ਰਾਜਾ ਅਜੇ 
ਭਗਤੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਸੁਨੇਹਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਰਾਜਾ ਸੁਰ 
ਸੇਨ ਦੀ ਭਗਤੀ ਇਕ ਵਿਖਾਵਾ ਹੈ, ਦਿਲ ਵਿਚ ਤਾਂ ਉਹ ਨਵੀਂ ਜ਼ੁੱਤੀ ਖ਼ਗੋਦਣ ਦੀ 
ਸੋਚ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਰਾਜਾ ਸੁਰ ਸੇਨ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਸੁਣੀ ਤਾਂ ਉਹ ਆ ਕੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ 
ਚਰਨੀ ਢਹਿ ਪਿਆ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਆਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਅੱਗੇ ਲਈ 
ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ 'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ।” ਸ੍ਰੀ ਰੋਗ ਨਾਂਅ ਦੇ ਇਕ ਸੈਤ ਨੇ 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤ ਲਿਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਾਸ ਬੁਲਾਇਆ। ਜਦੋਂ ਆਪ ਜੀ ਉਥੇ ਪਹੁੰਚੇ 
ਤਾਂ ਸਰੀ ਰੈਗ ਜੀ ਬੁੱਤ-ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਰੁੱਝੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਬਾਹਰ ਥੈਠ ਗਏ । ਜਦੋ' 
ਸ੍ਰੀ ਰਗ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕੋਲ ਆਏ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ : “ਫੁੱਲਾਂ ਦੀ ਮਾਲਾ 
ਤਾਂ ਤੁਹਾਡੇ ਤੋਂ ਠੀਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੈ ਨਹੀਂ ਰਹੀ ਸੀ, ਕਿਉਂਕਿ ਤੁਹਾਡਾ ਧਿਆਨ ਇਕਾਗਰ 
ਨਹੀਂ ਸੀ ।' ਸ੍ਰੀ ਰੈਗ ਇਹ ਸੁਣ ਕੇ ਬਹੁਤ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿਉਂਕਿ ਮਾਲਾ ਪਾਉਂਦਿਆਂ 
ਮਾਲਾ ਬੁੱਤ ਦੇ ਮੁਕਟ ਵਿਚ ਫਸ ਗਈ ਸੀ। ਇਉਂ ਦਲੇਰੀ ਨਾਲ ਮੂੰਹ 'ਤੇ ਸੱਚੀ ਗੱਲ 
ਕਹਿ ਦੇਣਾ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਇਕ ਅਹਿਮ ਗੁਣ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਸਾਨੂੰ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਹ ਸਾਖੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਨਵਾਥ ਅਤੇ ਕਾਜ਼ੀ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਸੀ ਕਿ ਨਮਾਜ਼ ਪੜ੍ਹਦੇ ਸਮੇਂ ਨਵਾਬ ਦਾ ਧਿਆਨ 
ਕਾਬਲ ਵਿਚ ਘੋੜੇ ਖ਼ਰੀਦਣ ਵੱਲ ਸੀ ਅਤੇ ਕਾਜ਼ੀ ਦਾ ਧਿਆਨ ਘਰ ਵਿਚ ਤਾਜ਼ੀ 
ਸੂਈ ਘੋੜੀ ਦੀ ਵਛੇਗੀ ਵੱਲ ਸੀ। ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨਾਲ 
ਸੋਥੋਧਿਤ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਖੀਆਂ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਸਾਵਧਾਨ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਇਕਾਗਰ-ਚਿੱਤ ਹੋ ਕੇ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਭਗਤੀ 
ਦੇ ਪੱਖ ਤੋਂ ਪੀਪਾ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਪੂਰਨ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਚੁੱਕੇ ਸਨ । ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਠੀਕ ਹੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਰਿੱਧੀਆਂ-ਸਿੱਧੀਆਂ 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਪਿੱਛੇ ਪਿੱਛੇ ਤੁਰੀਆਂ ਫਿਰਦੀਆਂ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਪੀਪਾ ਭਗਤੁ ਜਗਤ ਪ੍ਰਸਿਧੁ ॥ 
ਪਾਛੈ ਲਾਗ ਰਹੀਂ ਰਿਧ ਸਿਧ॥” 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਮ£ 
ਸ5੧੬55ਟਹ ੬੪੬ਭ੧ 500710081 €੧੦ਟ116%€ 3981 ੮0ਮ੬₹9 ।ਡਸ੍॥੬55 8080 
63000580]9 90 0੪ ਸਿ0&॥ 7੩੦੦." ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਫਿਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “11% 
ਜਗਤ00 ੮000੬ 50੧5 00 00 ਟ67੩ਟ੧੬ਭ 0(  ਸਿ93 09 ੮੩੧੪੩ ਪੰਡ 
੧ ੧3 ਨਿ੩੯ਦ 100%931, 1੬370, ।੬11£1045, 5੮1-1₹503316ਹ 400 


33. ਅ.&. ੧%ਛ੩08ਰਂਟ, 7 500 #£/(੬%, ੯61. ੯1, ਸੂ 116-17. ਦੇਖੋ ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ ਘਟਨਾ। 

34. /60/.. ੮ 118-19. ਦੇਖੋ ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੀ ਇਹ ਘਟਨਾ। 

35. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕੱ, “ਪਰਚੀ ਪੋਪੇ ਭਗਤਿ ਕੀ', ਪੰਨਾ 491. 

36. ਐ.&. ੧02301ਮੀਂਟ. 7£ 502 ਨੋਟਮਘ ₹01. ੯1, ਉ. 111. 
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੪806001.?” ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਉੱਚਤਾ, ਬਹਾਦਗੇ, 
ਨਰਮੀ, ਵਿਦਵਤਾ, ਧਾਰਮਿਕਤਾ, ਸਵੈ-ਕਾਬੂ ਅਤੇ ਸਾਵਧਾਨਤਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਤੇ ਮਰਾਠੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕਾਰ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਸਹਿਤ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਸੈਖੇਪ ਵਿਚ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਇਕ ਰਾਜ-ਯੋਗੀ 
ਸਨ, ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਪ੍ਰਪੱਕ ਚੇਲੇ ਸਨ, ਖ਼ਲਕਤ ਅਤੇ ਖ਼ਾਸ ਕਰਕੇ ਸਾਧਾਂ-ਸੰਤਾਂ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਤਨ, ਮਨ, ਧਨ ਨਾਲ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਕਾਮ, ਕਰੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ 
ਹੈਕਾਰ ਤੋ ਉਪਰ ਉੱਠ ਕੇ ਅਤਿਅੰਤ ਨਿਰਮਲ, ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਨ। 


(ਅ) ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 
/7/ ਭਗਤ ੫ਧਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣਾ? ਦਾ ਫਿਸ਼ਾ-ਵਸ਼ਦੂ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਧਨਾਰਸੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਦਾ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਪੰਨਾ 695 'ਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ “ਆਰਤੀ” ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਫ਼ੁਰਆਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਾਯਉ ਦੇਵਾ ਕਾਇਅਉ ਦੇਵਲ ਕਾਇਅਉ ਜੈਗਮ ਜਾਤੀ ॥ 
ਕਾਇਅਉ ਧੂਪ ਦੀਪ ਨਈਬੇਦਾ ਕਾਇਅਉ ਪੂਜਉ ਪਾਤੀ ॥੧॥ 
ਕਾਇਆ ਬਹੁ ਖੰਡ ਖੋਜਤੇ ਨਵ ਨਿਧਿ ਪਾਈ ॥ 
ਨਾ ਕਛੁ ਆਦਿਬੇ ਨਾ ਕਛੂ ਜਾਇਬੇ ਰਾਮ ਕੀ ਦੁਹਾਈ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੋ ਖੇਜੈ ਸੈ ਪਾਵੈ ॥ 
ਪੀਪਾ ਪ੍ਰਣਵੈ ਪਰਮ ਤਤੁ ਹੈ ਸਤਿਗੁਰੁ ਹੋਇ ਲਖਾਵੈ ॥੨॥੩॥ 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਬ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਔਖੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥਾਂ 
ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅਰਥ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਣਦੇ ਹਨ : ਕਾਯਉ ਜਾਂ ਕਾਇਅਉ 
ਅਰਥਾਤ ਕਾਇਆ ਹੀ (ਸਰੀਰ ਹੀ) ਦੇਵਤਾ, ਹਰੀ ਦਾ ਰੂਪ ਹੈ। ਕਾਇਆ (ਸਗੀਰ) 
ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਮੰਦਰ ਹੈ। ਸਰੀਰ ਹੀ ਜੈਗਮ ਭਾਗ ਸਾਧੂ ਅਤੇ ਤੀਰਥਾਂ ਦਾ ਯਾਤਰੂ 
ਹੈ। ਸਰੀਰ ਹੀ ਧੂਪ, ਦੀਵੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ ਹੈ। ਸਰੀਰ ਹੀ ਫੁੱਲਾਂ ਪੱਤਰਾਂ ਨਾਲ ਪੂਜਾ 
ਕਰਨਾ ਹੈ। ਸਭ ਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਢਡਦੇ ਹੋਏ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਹੀ ਨੌ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਦੁਹਾਈ ਜੇ ਰਾਮ ਦੀ, ਨਾ ਕੋਈ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਕੋਈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਭਾਵ 
ਸਗੀਰ ਵਿਚਲੀ ਆਤਮਾ ਦਾ ਨਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਮੌਤ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਜੋ ਕੁਝ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹ ਸਗ ਕੁਝ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਹੈ। ਜੋ ਖੋਜਦਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪੀਪਾ ਜੀ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹਗੀ ਸਭ ਦਾ ਅਸਲ ਮੂਲ ਹੈ 
ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਗੁਰੂ ਬਣ ਕੇ ਆਪਣਾ ਆਪ ਸਾਨੂੰ ਸੁਝਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਧੂਪ, ਦੀਵੇ, ਪ੍ਰਸ਼ਾਦ, ਫੁੱਲ, ਪੱਤਰ ਆਦਿ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 


37. ੧. €8ਟ8000ਟ, 78£ 500 ਨੈਟ/0ਨ%, ੯01. ੯1. ?. 119. 
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ਹੁੰਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਹਨ। ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਧਨਾਸਗੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਆਰਤੀ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ ਸਾਰੀ ਸਮੱਗਰੀ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਧਨਾਸਗੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਆਪਣੇ ਆਰਤੀ ਵਾਲੇ 
ਬਬਦ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਤੀ ਕਰ ਰਿਹਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਕਾਸ਼ ਰੂਪੀ ਥਾਲ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਚੰਦਰਮਾ 
ਦੀਵਿਆਂ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸਾਰੀ ਬਨਸਪਤੀ ਫੁੱਲਾਂ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਹਵਾ ਚਉਰ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। ਠੀਕ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਾਂਗ ਸਰੀਰ ਨੂੰ 
ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਸਮੱਗਰੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ' ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ 
ਵਿਚ ਅਣਗਿਣਤ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਪਏ ਹਨ, ਉਵੇ' ਹੀ ਸਾਡੇ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਵੀ 
ਨੌਂ ਨਿੱਧਾਂ ਪਈਆਂ ਹਨ । ਜਿਵੇਂ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਣ ਕਣ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਆਪਕ 
ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਇਸ ਕਾਇਆ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਨਾਮ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ 
ਇਸ ਸਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਪਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸਰੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੀ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ 
ਰਹਿਤ ਆਤਮਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਇਹੀ' ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਇਸੇ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੋਂ ਖੋਜਣਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ “ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੋ ਖੋਜੈ ਸੋ ਪਾਵੈ” ਕਹਿ ਕੇ ਇਕ 
ਸਿਧਾਂਤ ਪੋਸ਼ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਜੋ ਕੁਝ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹੀ ਕੁਝ ਸਰੀਰ ਵਿਚ 
ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਸਰੀਰ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਕਥੀਰ ਜੀ ਇਸ ਕਾਇਆ ਨੂੰ ਮਾਨ ਸਰੋਵਰ ਦਾ ਦਰਜਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ 
ਅਤੇ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਸੇ ਬ੍ਰਹਮੰਡਿ ਪਿੰਡਿ ਸੇ ਜਾਨੁ॥ 
ਮਾਨ ਸਚੋਵਰਿ ਕਰਿ ਇਸਨਾਨੁ ॥ /ਡੌਰਊ ਕਗੌਰ ਜੰ. ਪੰਨਾ 1462/ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸਗੀਰ ਨੂੰ “ਹਰਿਮੰਦਰ ਵੀ ਆਖਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਰੈ : 
ਕਾਇਆ ਹਰਿ ਮੰਦਰੁ ਹਰਿ ਆਪਿ ਸਵਾਰੇ ॥ 
ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਹਰਿ ਜੀਉ ਵਸੈ ਮੁਰਾਰੇ ॥ (ਨਾਰੇ ਮੇ 2, ਪੰਨਾ 7059) 


ਇਹੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਇਸ 
ਸਗੀਰ ਦੇ ਅੰਦਰੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਸਾਨੂੰ ਆਪਣਾ 
ਨਿੱਜ-ਸਰੂਪ ਖੋਜਣਾ ਅਤੇ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਸਰੀਰ ਫੁੱਲਾਂ ਅਤੇ ਸ਼ੀਸ਼ੇ ਦੀ 
ਨਿਆਈਂ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਸੁਰੀਧੀ ਅਤੇ ਅਕਸ ਦੀ ਨਿਆਈਂ' ਹੈ। ਸਰੀਰ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੀ 
ਅੰਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਅੰਸ਼ ਹੈ । ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀ ਰਚਨਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 

ਜਿਥੇ ਸਰੀਰ ਆਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ-ਅਸਥਾਨ ਹੈ, ਉਥੇ ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਦੀ ਹੀ ਇਕ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ' ਰਹਿਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
ਆਤਮਾ ਵੀ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਤਾਂ ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਆਤਮਾ 
ਬਾਰੇ ਕਿਹਾ ਹੈ : “ਨਾ ਕਛੂ ਆਇਥੇ ਨ ਕਛੁ ਜਾਇਬੋ”। ਨਾ ਕੁਝ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, 
ਭਾਵ ਨਾ ਆਤਮਾ ਜਨਮਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਕੁਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਨਾ ਹੀ ਆਤਮਾ 
ਮਰਦੀ ਹੈ । ਸ਼ਰੀਮਦ ਭਗਵਤ ਗੀਤਾ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਵਾਨ ਫ਼ਿਬਨ ਜੀ ਅਰਜਨ ਨੂੰ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਤਮਾ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹਨ : “11੬ 500। % ੧੦੯੦ 6੦00 
ਭਲ 0165; 10 005 ॥( €੧151 0॥ ੮0700 ॥੧੧੦ 000. ”੮ਭ 1੧ 15 00000, 
€(67031, €੯੬113560 90 [ਗਿ100੯31:; ੬੯੬3 01001 ਪੈਸ਼ 004$ 15 51810, 
0 5001 15 ।॥.""ਝ 

ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ : 

ਨਾ ਇਹੁ ਜੀਵੈ ਨ ਮਰਤਾ ਦੇਖੁ ॥ /ਗੱਡ ਕੌਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ £72/ 

ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਸਗੀਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੋਹਾਂ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਨਾਲ ਹੀ 
ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮ-ਤੱਤ ਭਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸਤਿਗੁਰੂ ਰਾਹੀਂ 
ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾਂ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਗਿਆਨ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਹੀ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਕਰਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਡਾ ਅਸਲ ਸਰੂਪ ਕੀ ਹੈ ? ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਨੇ ਜਦੋਂ' ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ ਤਾਂ ਉਦੋਂ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮ-ਤੱਤ 
ਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋਈ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਹੀ 
ਪਰਮਾਤਮਾ, ਆਤਮਾ, ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ, ਸਗੈਰ, ਸਤਿਗੁਰ ਅਤੇ ਸੱਚੀ ਆਰਤੀ ਸੇਬੋਧੀ 
ਆਪਣੇ ਅਨਮੋਲ ਵਿਚਾਰ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚੋਂ ਪ੍ਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਗਾਗਰ ਵਿਚ 
ਸਾਗਰ ਭਰਨ ਦਾ ਇਹ ਉੱਤਮ ਉਪਰਾਲਾ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਸਾਡੇ ਕਲਿਆਣ 
ਲਈ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸ. ਚਮਕੌਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸੁੰਦਰ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ” ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਨਿਚੋੜ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ 
ਦਾ ਸੂਤਰਬੱਧ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਸਿਧਾਂਤ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਥਾਹਰਮੁਖੀ ਵਿਖਾਵੇ-ਮਾਤਰ 
ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਪੂਜਾ ਤੋਂ ਹੋੜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੋਂ ਹੀ ਸਰਵ-ਵਿਆਪਕ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ।” ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾ 
ਭਾਵੇਂ ਇਕ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਚਲੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਏਨੀ ਉੱਚੀ ਅਤੇ ਗਹਿਰਾਈ ਭਰਪੂਰ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਇਹ ਪੰਕਤੀ “ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ ਜੋ ਖੋਜੈ ਸੋ ਪਾਵੈ” 
36. ਸ਼ਰਮਦ ਡਗਫਤਾ ਗੰਤਾ, ਅਧਿਆਦਿ ਦੂਜਾ ਸਲੋਕ ਨੰ. 20, ਪੰਨਾ 61. 


39. ਸ. ਚਮਕੌਰ ਸਿੰਘ, ਜਿਨੇ ਨੂ ਲਿਤਾਇਆ ਸਦੂ ਵਿਚ ਛਪਿਆ ਲੇਖ 'ਛਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ', ਪੰਨਾ 139. 
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ਇਕ ਪਰੀਭਾਸ਼ਾ, ਇਕ ਸਿਧਾਂਤ ਅਤੇ ਇਕ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕਥਾਕਾਰਾਂ, 
ਪ੍ਰਚਾਰਕਾਂ ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ ਆਮ ਵਰਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਨੂੰ ਮਾਣ ਹਾਸਲ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕੋਈ ਇਕ ਪੰਕਤੀ ਏਨੀ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਅਤੇ ਏਨੀ ਮਹੱਤਵਪੂਰਨ ਬਣ ਚੁੱਕੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ 'ਤੇ ਹੁਣ ਤਕ ਬਹੁਤ ਕੁਝ 
ਵਿਸਥਾਰ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ, ਬੋਲਿਆ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ ਦੀ ਧਾਂਕ ਹੈ। ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ ਭਰਪੂਰ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਸਾਖ਼ਸ਼ਾਤ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਵਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 


/2/ ਭਗਤਾ ਪੰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣਾ ਦੀ) ਕਾੱਫ-ਸ਼ੈਲ 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਧਨਾਸਰੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ 'ਆਰਤੀ' ਰੂਪ 
ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
'ਆਰਤੀ' ਕਾਵਿ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਵੇ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਹੀ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਵੇਂ ਭਗਤ ਸੈਣ 
ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹੀ ਆਰਤੀ ਦੀ ਸਮੱਗਰੀ ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬਿਆਨਿਆ ਹੈ, ਉਵੇਂ 
ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਾਇਆ (ਸਗੀਰ) ਦਾ ਰੂਪਕ ਵਰਤ ਕੇ ਆਰਤੀ ਦੀ 
ਸਮੱਗਰੀ ਦੀਆਂ ਵਸਤਾਂ ਇਸ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਜਿਥੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਕਾਵਿ- 
ਰੂਪ “ਆਰਤੀ' ਵਜੋਂ' ਉਚਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਕਾਇਆ (ਸਗੈਰ) ਦਾ ਰੂਪਕ ਵੀ 
ਬੜੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤੇ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੈ ਅਤੇ “ਕਾਇਆ' ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਹੀ 'ਕਾਇਆ', “ਕਾਇਅਉ” ਅਤੇ “ਕਾਯਉ” 
ਤਿੰਨ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। “ਆਇਬਥੇ' ਅਤੇ 'ਜਾਇਬੇ' ਸ਼ਬਦ ਆਪਣੀ 
ਹੀ ਕਿਸਮ ਦੇ ਵਿਲੱਖਣ ਸ਼ੈਲੀ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਨ-ਸੁਣਨ ਵਿਚ ਸੈਗੀਤਕ 
ਸੁਰ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ, ਸੋਕੇਤਕ ਅਤੇ ਸੈਜਮੀ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਹੀ ਦੱਸਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਅਤੇ ਅਧਿਐਨ ਬੜੀ ਡੂੰਘਾਈ ਨਾਲ ਕੀਤਾ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ ਵਿਚ 
“ਪ੍ਰਣਵੈ ਨਾਮਾ', 'ਪ੍ਰਣਵੈ ਨਾਮਦੇਉ' ਅਤੇ “ਨਾਮਾ ਪ੍ਰਣਵੈ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ 'ਪੀਪਾ ਪ੍ਰਣਵੈ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਇਥੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਸਮਝਿਆ ਜਾ ਸਕੇ ਕਿ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਇਕ-ਦੂਜੇ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਆਪਣੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
(1) ਪ੍ਰਣਥੈ ਨਾਮਾ ਭਏ ਨਿਹਕਾਮਾ ਥੋ ਠਾਕੁਰ ਥੋ ਦਾਸਾ ਰੇ॥ 
(ਮਾਲਾ ਗਊਂੜਾ ਨਾਮਦੇਵ ਜੰ. ਪੰਨਾ 966) 
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(2) ਨਾਮਾ ਪ੍ਣਵੈ ਪਰਮ ਤੜੁ ਹੈ ਸਤਿਗੁਰ ਹੋਇ ਲਖਾਵਿਆ ॥ 
।ਰਅਕਾਲਾੀ ਨਅਦੋਊ ਜੀ, ਪੰਨਾ 973) 
ਹੁਣ ਹੇਰ ਦੇਖੋ, ਕਿੰਨਾ ਸੁੰਦਰ ਸੋਯੋਗ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸੁਮੇਲ ਹੈ ! ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : “ਪੀਪਾ ਪ੍ਰਣਵੈ ਪਰਮ ਤਤੁ ਹੈ ਸਤਿਗੁਰ ਹੋਇ ਲਖਾਵੈ ॥” ਭਗਤ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਵਿਚ “ਸਤਿਗੁਰ ਹੋਇ ਲਖਾਇਆ” ਹੈ ਅਤੇ ਪੀਪਾ ਜੀ 
“ਸਤਿਗੁਰ ਹੋਇ ਲਖਾਵੈ” ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਕੇਵਲ “ਲਖਾਇਆ 
ਅਤੇ 'ਲਖਾਵੈ' ਦਾ ਮਾਮੂਲੀ ਅੰਤਰ ਹੈ। ਉੱਜ ਦੋਵੇਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਇਕ-ਸਮਾਨ ਹਨ। 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ “ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡਿ ਪਿੰਡਿ ਸੋ ਜਾਨ” ਤੇ ਭਗਤ 
ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੇ ਕਥਨ “ਜੋ ਬ੍ਰਹਮੰਡੇ ਸੋਈ ਪਿੰਡੇ” ਵਿਚ ਕਿੰਨੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ! ਭਗਤ 
ਪੀਪਾ ਜੀ “ਰਾਮ ਕੀ ਦੁਹਾਈ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। 'ਰਾਮ ਦੁਹਾਈ" ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋ' ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੋ ਵੀ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ : 
ਰੀਗਾ ਕੈ ਸੈਗਿ ਸਲਿਲਾ ਬਿਗਰੀ ॥ ਸੈ ਸਲਿਤਾ ਰੀਗਾ ਰੋਇ ਨਿਥਰੀ ॥੧॥ 
ਬਿਗਰਿਓ ਕਥੀਰਾ ਰਾਮ ਦੁਹਾਈ ॥ ਸਾਚੁ ਭਇਓ ਅਨ ਕਤਹਿ ਨ ਜਾਈ 0੧॥ਰਹਾਉਭ 
(ਡੈਰਊ ਕੌਰ ਜ, ਪੰਨਾ 11587 


ਇਉਂ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਕਾਵਿ-ਰੂਪ, ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ 
ਪੱਖੋ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਡੂੰਘੀ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ-ਫ਼ਾਵ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਹੀ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੋ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਨੌ' ਨਿਧਾਂ ਪਈਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਵਿਚ ਹੀ ਜਨਮ- 
ਮਰਨ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਆਤਮਾ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀ ਅੰਸ਼ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਬਾਹਰੋਂ ਖੋਜਣ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 
ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰੋਂ ਹੀ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਧਰ-ਉਧਰ ਭਟਕਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ 
ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਰੀਰ ਪ੍ਰਤੀ ਅਵੇਸਲੇ ਹੋ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸਗੋਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮਹੱਤਤਾ ਨੂੰ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਨੇ 
ਕੇਂਦਰੀ-ਜ਼ਾਵ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਸੋਖੇਪ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ 
ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਬਬਦ ਬਹੁਤ ਹੀ ਡੂੰਘੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਿਤ ਹੈ, ਉਥੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ 
ਉਸੇ ਡੂੰਘਾਈ ਦੀ ਤਰਜਮਾਨੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਆਓ ਆਪਾਂ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਪੀਪਾ ਜੀ 
ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚੋਂ ਉਚਾਰੇ ਗਏ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ 
ਵਿਚ ਢਾਲਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰੀਏ । 
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ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


(ਉ) ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 


“ਬੇਣੀ ਕਹੈ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਭਗਤਹੁ ਮਰਨ ਮੁਕਤਿ ਕਿਨਿ ਪਾਈ" ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ 
ਉਠਾਉਣ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸਿਧਾਂਤ ਪ੍ਰਪੱਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਮੱਧਕਾਲੀਨ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਸੱਚੇ- 
ਸੁੱਚੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਮੋਤੀ ਸਨ। ਇਹ ਬੜੀ ਹੈਰਾਨੀ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਏਨੇ ਵੱਡੇ 
ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਜੀਵਨ ਇਤਿਹਾਸ ਬਾਰੇ ਸਾਡੇ ਕੋਲ ਕੋਈ ਨੋਸ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਸੈਪਾਦਨਾ 
ਕਰਦਿਆਂ ਜ਼ਗਤ ਬੇਣੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਗ੍ਰੌਥ ਵਿਚ 
ਸੁਭਾਇਮਾਨ ਕੀਤੇ । ਸਿਰੀਰਾਗ, ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੰਜਵੇਂ' ਪਾਤਿਸ਼ਾਹ ਸੀ ਗੁਰੂ 
ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਇਉਂ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : 

ਬੇਣੀ ਕਉ ਗੁਰਿ ਕੀਓ ਪ੍ਰਗਾਸੁ ॥ 

ਰੇ ਮਨ ੜੂ ਭੀ ਹੋਹਿ ਦਾਸੁ॥ (ਬਸੰਤੁ # ੫. ਪੰਨਾ 1192) 
ਭਾਵ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਨੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਅਗਿਆਨਤਾ 
ਦਾ ਭਿਅੰਕਰ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਹੋ ਗਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਹਮ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੋ ਗਈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸੈਥੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਸਾਰਿਆਂ 
ਦੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਥੇਣੀ ਜੀ ਵਾਂਗ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਾਸ ਬਣ 
ਜਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਭੱਟ ਕਲਸਹਾਰ ਜੀ ਵੀ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਜੈਦੇਵ ਜੀ, ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ 
ਦੇ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਗੁਣ ਗਾਵੈ ਰਥਿਦਾਸ਼ ਭਗਤੁ ਜੈਦੇਵ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ॥ 

ਨਾਮਾ ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਸਦਾ ਗਾਵਹਿ ਸਮ ਲੋਚਨ ॥ 

ਭਗਤੁ ਥੇਣਿ ਗੁਣ ਰਥੈ ਸਹਜਿ ਆਤਮ ਰੋਗੁ ਮਾਣੈ ॥ 

ਜੋਗ ਧਿਆਨਿ ਗੁਰ ਗਿਆਨਿ ਬਿਨਾ ਪ੍ਰਭ ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਣੈ ॥ 

(ਸਵਈਏ ਮਹਲੇ ਪਹਿਲੇ ਕੰ. ਕਲਸ਼ਹਾਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1390; 
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ਇਥੋਂ ਇਕ ਗੱਲ ਤਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ ਹੀ ਭੱਟ ਕਲਸਹਾਰ ਜੀ ਨੇ ਮੰਨੇ ਹਨ। 
ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ ਦੱਸੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਹੋ ਗਏ। ਸਹਿਜ ਅਤੇ ਆਤਮ-ਰੋਗ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੂੰਚ ਗਏ । ਗੁਰੂ ਪਾਸੋਂ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਿਆਨ ਟਿਕ ਗਿਆ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਨਜ਼ਰ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਸੀ । ਇਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਣ ਕਣ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਗੇ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਖ਼ਲਕਤ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਨ ਦੀ ਅਤੇ ਸਰਬੱਤ ਦੇ ਭਲੇ 
ਲਈ ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ, ਨਿਰਮਲ ਅਤੇ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਚੋਧਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ 

ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਢੰਗ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੇ ਤੱਥ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 
ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਫਿਰ ਵੀ ਕੁਝ ਗੱਲਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀਆਂ ਇਸ ਪਉੜੀ 
ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਬੜੇ ਹੀ ਸੁੰਦਰ ਅਤੇ ਅਨੂਪਮ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕਥਨ 
ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਗੁਰਮੁਖਿ ਖੇਣੀ ਭਗਤਿ ਕਰਿ ਜਾਇ ਇਕਾਂਤੁ ਬਹੈ ਲਿਵ ਲਾਵੈ । 

ਕਰਮ ਕਰੈ ਅਧਿਆਤਮੀ ਹੋਰਸੁ ਕਿਸੈ ਨ ਅਲਖੁ ਲਖਾਵੈ । 

ਘਰ ਆਇਆ ਜਾ ਪੁਛੀਐ ਰਾਜੁ ਦੁਆਰਿ ਗਇਆ ਆਲਾਬੈ । 

ਘਰਿ ਸਭ ਵਥੁ ਮੰਗੀਅਨਿ ਚਲੁ ਡਲੁ ਕਰਿ ਕੈ ਭਤੁ ਲੰਘਾਵੈ । 

ਵਡਾ ਸਾਂਗ ਵਰਤਦਾ ਓਹ ਇਕ ਮਨਿ ਪਰਮੇਸਰੁ ਧਿਆਵੈ । 

ਪੈਜ ਸਵਾਰੈ ਭਗਤ ਦੀ ਰਾਜਾ ਹੋਇ ਕੈ ਘਰਿ ਚਲਿ ਆਵੈ। 

ਦੇਦਿ ਦਿਲਾਸਾ ਤੁਸਿ ਕੈ ਅਣਗਣਤੀ ਖਰਚੀ ਪਹੁੰਚਾਵੈ। 

ਓਥਹੁ ਆਇਆ ਭਗਤ ਪਾਸਿ ਹੋਇ ਦਟਿਆਲੁ ਹੇਤੁ ਉਪਜਾਵੈ । 

ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਜੈਕਾਰੁ ਕਰਾਵੈ ॥੧੪॥।' 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਪਉੜੀ ਤੋ' ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਪੰਜ ਗੱਲਾਂ ਭਗਤ 

ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਸਾਨੂੰ ਪਤਾ ਲੱਗਦੀਆਂ ਹਨ : 

(1) ਆਪ ਜੀ ਇਕਾਂਤ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ 
ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪੂਰੀ ਰੁਚੀ ਸੀ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਹੋਰ ਕੋਈ ਗੱਲ ਆਉਂਦੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। 

(2) ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਘਰ ਦੀ ਆਰਥਿਕ ਹਾਲਤ ਚੰਗੀ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਬੱਸ ਔਖੇ- 
ਸੋਖੋ ਭਗਤ ਜੀ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਸਮਾਂ ਹੀ ਟਪਾ ਰਹੇ ਸਨ। 

(3) ਨਗਰ ਦੇ ਰਾਜੇ ਨਾਲ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਸੈਬਧ ਸਨ ਤਾਂ ਹੀ 


1 ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲੀ_ ਵਾਰ ਦਸਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਚੌਧਵੀਂ । 
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ਲੋਕ ਅਤੇ ਘਰ ਦੇ ਜੀਅ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਗੱਲ 'ਤੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਰ ਲੈਂਦੇ 

ਸਨ, ਜਦੋਂ ਆਪ ਜੀ ਰਾਜ-ਦੁਆਰੇ ਜਾਣ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹਿੰਦੇ ਸਨ। 
(4) ਜਿਵੇਂ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਿੱਤਰ ਸੁਦਾਮਾ ਜੀ ਦੀ 
ਗ਼ਰੀਬੀ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ, ਠੀਕ ਉਵੇਂ ਹੀ ਇਥੇ ਵੀ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੇ ਖ਼ੁਦ ਰਾਜੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਭਾਰੀ ਆਰਥਿਕ 
ਮਦਦ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਘਰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ 
ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਲਈ ਮਾਇਆ ਦਿੱਤੀ । 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਪ੍ਰਤੱਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤੇ ਅਤੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਸਾਰੇ ਸੰਸਾਰ ਤੋਂ' ਜੈ ਜੈਕਾਰ 
ਕਰਵਾਈ। ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਬੋ ਚਾਰੇ 
ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਵਿਚ ਫੈਲ ਗਈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਹੋਰ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਾਂਗ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਕਹਾਏ। 


ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਚੌਧਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਸੈਥੈਧੀ ਆਪਣੇ ਵੱਲੋਂ ਭਾਵ ਦਰਜ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਇਸ ਕਥਾ 
ਵਿਚ ਦੋ ਸਿੱਖਯਾ ਹਨ : 
(1) ਪਰਗੇਸੁਰ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਇਕ ਮਨ ਹੋ ਕੇ ਸੱਚੇ ਜੀ ਨਾਲ ਕਰਨੀ 
ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 
(2) ਇਹ ਕਿ ਪਰਮੇਸੁਰ 'ਤੇ ਭਰੋਸਾ ਰੱਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਪਯਾਰਿਆਂ ਦੇ ਸੈਕਟ ਦੂਰ ਕਰਨ ਦੇ ਸਭ ਸਾਮਾਨ ਬਣਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ।”? 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਉਪਰੋਕਤ ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਵਾਰਾਂ 
ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਗੱਲ ਸੈਕੇਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਰਦਿਆਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : 
(1) ਥੇਣਿ ਹੋਆ ਅਧਿਆਤਮੀ ਸੈਣੁ ਨੀਚੁ ਕੁਲ ਅੰਦਰਿ ਨਾਈ।” 
(2) ਬੇਣੂ ਤਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਧੈਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ ।' 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ ਵਿਚ “ਪਰਚੀ ਗੁਸਾਂਈ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਕੀ' ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੇ ਦਇਆ ਕਰ ਕੇ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ 
ਜੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਮੋਲ ਗੁਰੂ ਵਜੋਂ ਕਰਵਾਇਆ । ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਖੜਾਂਵ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਵਹਾਈ ਅਤੇ ਉਹ ਪਾਣੀ 


2. ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਵਾਰਾਂ ਡਾਈ ਗ਼ਰਦਾਸ ਸਟੀਕ (ਟੀਕਾਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਹਜ਼ਾਰਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪੰਡਿਤ), 
ਪੰਨਾ 166 ('ਭਾਵ” ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਨ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲੋਂ)। 

3. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਵਨ?, ਵਾਰ ਬਾਰੂਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਦਰੂਰੀ। 

4. ਉਹਨ. ਵਾਰ ਤੇਈਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਦਰੂਵੀਂ । 


(5 
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ਵਿਚ ਤਰਨ ਲੱਗੀ । ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਨੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਪਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਹਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਸਾਲਗ੍ਰਾਮ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਡੁੱਬ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਅਚਿੰਤ 
ਨਾਥ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਦੱਸਣ ਲਈ ਇਹ ਘਟਨਾ ਵਰਤਾਈ। ਗੁਰੂ 
ਨੇ ਇਹ ਘਟਨਾ ਵਰਤਾਉਣ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਆਪ ਡੁੱਬ 
ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਡੱਬਣ ਤੋਂ ਨਹੀਂ ਬਚਾ ਸਕਦਾ । 

ਆਪਿ ਤਰੈ ਤੋਂ ਤੁਝ ਕੌ ਤਾਰੈ ॥ 

ਆਪਿ ਡੁਬੇ ਤੁਝ ਕਿਉ ਨਿਸਤਾਰੈ ॥” 


ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਲੈ ਕੇ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਜਾ 
ਕੇ ਖੜਾਂਵ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਤਿੰਨ ਵਾਰ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਜਪਵਾ 
ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਰੂਪੀ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਤੈਰਨਾ ਸਿਖਾ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਾਈ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : 
ਚੌਪਈ॥ ਵਾਹਗੁਰੂ ਤਿਸੁ ਮੁਖਹੁ ਕਹਾਯਾ ॥ ਰਾਮ ਨਾਮੁ ਜਪੁ ਜਾਪ ਜਪਾਯਾ॥ 
ਤੀਨ ਬੇਰ ਗੁਰ ਗੁਰੂ ਕਹਾਯਾ ॥ ਏਕ ਬਾਰ ਮੁਖ ਰਾਮੁ ਜਪਾਯਾ ॥ 
ਕਹੈ ਖੜਾਉ ਲਿਆਵਹੁ ਜਾਇ॥ ਪਾਣੀ ਊਪਰਿ ਊਪਰਿ ਜਾਇ ॥ 
ਨਮਸਕਾਰ ਕਰਿ ਨਦ ਮਹਿ ਪਰਯਾ ॥ ਪਾਉ ਨ ਖੂਬੈ ਜਾਵੈ ਤਰਯਾ ॥ 
ਦੋਹਰਾ॥ ਪਾਨੀ ਉਪਰਿ ਊਪਰੇ ਖੜਾਵ ਲਯਾਯਾ ਜਾਇ॥ 
ਮਨ ਮਹਿ ਸਰਸਾ ਹੋਇ ਕੈ ਚਰਨੀ ਲਾਗਾ ਆਇ॥ 
ਸੋਰਨਾ॥ ਗਏ ਸੁ ਖੁਲ ਕਪਾਟ ਜਬ ਕ੍ਰਿਪਾ ਗੁਰ ਕੀ ਭਈ ॥ 
ਅਟਕ ਛੁਟੀ ਘਟ ਘਾਟਿ, ਬੇਣੀ ਭਗਤਿ ਪ੍ਰਗਟ ਭਯਾ ॥ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਵੱਲੋਂ' ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਨਿਮਰਤਾ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਨਤਾ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਥਿਆਨ 
ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਸੁਣ ਥੇਣੀ ਤੂੰ ਸਾਚੀ ਸਾਖ॥ ਤੁਝ ਕੌ ਮੋਹ ਸੁਣਾਵੇ ਆਖ ॥ 
ਆਪਸ ਕੌ ਦੀਰਘ ਕਰਿ ਮਾਨਹਿ॥ ਔਰਾ ਕੋ ਲਘ ਮਾਤ ਪਛਾਨਹਿ ॥ 
ਦੇਹਰਾ॥ ਆਪਸ ਕੋ ਉਤਮ ਮਨਹਿ ਔਰ ਲੋਗ ਸਬ ਨੀਚ ॥ 
ਏਹੀ ਬਸਤ੍ਰ ਲਿਜਾਵਤੀ ਨਰਕਿ ਘੋਰ ਕੈ ਬੀਚਿ॥” 
ਕੁਝ ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਵਿਚਾਰ ਇਹੋ ਜਿਹੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤ ਕਥੀਰ 
ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
5. ਲਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਲੀਆਂ ਡਾਗਤਾਂ ਕਆੰ, “ਪਰਚੀ ਗੁਸਾਈਂ ਬੇਣੀ ਕੀ", ਪੰਨਾ 466. 
6. ਉਠੀ ਪੰਲੋ 466 ਕੋ 469. 


7. ਓਹ, ਪੰਨੇ 469 ਤੋਂ 470. ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਰਜ ਹੈ। 
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ਆਪਸ ਕਉ ਦੀਰਘ ਕਰਿ ਜਾਨੈ ਅਉਰਨ ਕਉ ਲਗ ਮਾਤ ॥ 
ਮਨਸਾ ਥਾਚਾ ਕਰਮਨਾ ਮੈ ਦੇਖੇ ਦੋਜਕ ਜਾਤ ॥ 
ਸਾਨੂ ਗਰ ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 1105) 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬੇਣੀ ਜੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਮਾਂ ਆਪਣੇ 
ਗੁਰੂ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਰਹੇ। ਜਦੋਂ ਘਰ ਵਾਪਸ ਆਏ ਤਾਂ ਮਾਇਆ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਜੈਜਾਲ ਛੱਡ ਦਿੱਤਾ। ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਸਮਝਾਇਆ 
ਕਿ ਅਸਲੀ ਮਾਰਗ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਹੀ ਹੈ। ਦੂਰ ਦੂਰ ਤੋਂ ਲੋਕ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾ ਅਤੇ ਮਹਿਮਾ ਸੁਣ ਕੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਲਈ ਆਉਣ ਲੱਗੇ। ਇਕ ਵਾਰ 
ਕੁਝ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਆਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇਖਿਆ ਕਿ ਬੇਣੀ ਜੀ ਚਮੜੇ ਦੇ ਬੁਣੇ ਮੰਜੇ 'ਤੇ 
ਬੈਠੇ ਰੋਟੀ ਥਾ ਰਹੇ ਸਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨਾਰਾਜ਼ ਅਤੇ ਨਿਰਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਵਾਪਸ ਮੁੜ ਗਏ। 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਿੱਛੇ ਆਪਣੇ ਸੇਵਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਾਪਸ ਲਿਆਉਣ ਲਈ 
ਭੇਜੇ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੁਬਾਰਾ ਆਏ ਤਾਂ ਥੀ ਦੇਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਥੇਣੀ ਜੀ ਤਾਂ 
ਪੂਰੀ ਸੁੱਚੀ ਰਹਿਤ ਨਾਲ ਚੌਂਕੇ ਵਿਚ ਬੈਠੇ ਪ੍ਰਸ਼ਾਦਾ ਛਕ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਹ ਕੌਤਕ 
ਦੇਖ ਕੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੈਰਾਨ ਹੋ ਗਏ ਕਿ ਹੁਣੇ ਹੀ ਤਾਂ ਉਹ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਚਮੜੇ ਦੇ 
ਮੰਜੇ 'ਤੇ ਬੈਠ ਕੇ ਰੋਟੀ ਖਾਂਦਿਆਂ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਗਏ ਸਨ ਅਤੇ ਹੁਣੇ ਹੀ ਪੂਰੇ ਵੈਸ਼ਨਵ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਥੈਠੇ ਰੋਟੀ ਖਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਕੌਤਕ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ 
ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੇਵਕ ਬਣ ਗਏ।" 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖੀ ਪਰਚੀ ਤੋ' ਇਹ ਮੁੱਖ ਗੱਲਾਂ ਪਤਾ 
ਲੱਗਦੀਆਂ ਹਨ : 
(1) ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਜਾਤੀ ਵਜੋ' ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧ ਰੱਖਦੇ 
ਸਨ। 
(2) ਆਪ ਜੀ ਵੇਦਾਂ-ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਦੇ ਹਰ ਪੱਖੋਂ ਪੂਰੇ ਗਿਆਤਾ ਸਨ। 
(3) ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਸੀ। ਗੁਰੂ ਧਾਰ ਕੇ 
ਆਪ ਜੀ ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦੇ ਰਸਤੇ ਤੋ' ਪਰਿਵਰਤਿਤ ਹੋ ਕੇ ਨਿਰਗੁਣ 
ਭਗਤੀ ਵੱਲ ਲੱਗੇ। 
(4) ਆਪ ਜੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਜਾਂ ਊਚ-ਨੀਚ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਵਿਰੁੱਧ ਸਨ। 
(5) ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਾਤਾ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੋਕੇ 
ਨਫਿਰਤ ਕੀਤੇ । 


ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਜਾਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸਰੋਤਾਂ ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਵੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਸ਼ਾਇਦ ਵੇਦਾਂ-ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਦੇ ਗਿਆਤਾ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ-ਜਾਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਰਕੇ ਦੇਖਿਆ ਗਿਆ 
੪. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕਨੇਆਂ, 'ਪਰਚੀ ਗੁਸਾਈ ਬੇਣੀ ਕੀ', ਪੰਨੇ 473 ਤੋ 
474. ਭਗਤ ਥੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧਿਤ ਇਸ ਕਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਥੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
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ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਨਾਂਅ ਅਚਿੰਤ ਨਾਥ ਜੀ ਹੋਣ ਥਾਰੇ ਵੀ ਹੋਰ 
ਕਿਤੋ' ਕੋਈ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ, ਕੇਵਲ ਜ਼ਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਹੀ ਇਹ ਨਾਂਅ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਤਾਂ ਪੱਕੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਬ਼ਰੂਰ ਹੀ ਧਾਰਨ 
ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਖ਼ੁਦ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਬਿਨਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਹੀ ਰਸਤਾ ਮਿਲ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ । ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਗੁਰੂ 
ਬਿਨਾਂ ਗਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ : 
ਕਹੁ ਬੇਣੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਬਿਨ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਵੈ /ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਬੇਣੀਂ ਜੀ. ਪੰਨਾ 13517 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਕਦ' ਹੋਇਆ ਅਤੇ ਕਿਥੇ ਹੋਇਆ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਕੁਝ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਢੀ ਪਤਾ ਨਾ ਹੋਣ ਥਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਕੁਝ 
ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਜਨਮ ਦੇ ਸਮੇ ਅਤੇ ਸਥਾਨ ਬਾਰੇ ਮਤਭੇਦ ਹਨ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਨਾਭਾ ਮਹਾਨ ਕਬ ਵਿਚ ਏਨਾ ਹੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ: “ਇਕ ਭਗਤ, ਜਿਸ ਦੀ ਥਾਣੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੇਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਹਾਲ ਕੁਝ ਮਾਲੂਮ 
ਨਹੀਂ।” ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਜੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੇ ਇਹ ਲਿਖ ਕੇ ਹੀ ਗੱਲ ਮੁਕਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, “ਦੇਖੋ ਭਗਤੁ ਬੇਣੀ ਬਾਬਤ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ।”% ਅਤੇ “ਇਕ ਭਗਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਦੇਖੋ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ 10, ਪਉੜੀ 14.” ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਲਾਇਆ ਹੈ 
ਕਿ ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਔਖੀ ਅਤੇ ਸਮਝਣ ਵਿਚ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਹੁਤ ਹੀ ਪੁਰਾਣਾ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਸਟ॥। ੧੧੬0੧ ਸ੩2੬5 ਪੈਂਘ [ਮ੮£7੯55 01 10੪15 5[॥7॥੧08੧ 02 ।੧7311011 
ਭਿ੮॥॥॥ 01ਟ ।ਹ॥€ 01 0ਮ0।. 0੧178 ੧0 ਹੋਏ ੯3੧ 611101($ ੦1 05 ੧॥੧(1185 
॥ ੧ ॥੬॥੬੪੦0 104 ।# 15 6ਟਗ॥੩8੧੯੬1$ 811੬1! 03ਟ. (10011003161₹ 
00 32000 6 ॥॥੧ 5 ੩੦2੬55101ਟ." 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਅਤੇ 
ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਦੋਂ ਫ਼ਿਕਰੇ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ : "ਭਗਤ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਦੀ ਜੀਵਨੀ ਬਾਬਤ ਬਹੁਤੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਲਿਖਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਜੋ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਵਰਤੀ ਹੈ, ਉਹ ਜ਼ਰਾ ਔਖੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਲਿਸਥਤਨ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਹੈ।” ਡਾ. ਤ੍ਰਿਪਤ ਕੌਰ 
ਜੀ ਪੁਸਤਕ ਡਗਤ ਬਾਣਾ ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ 


9. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਜਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 686. ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਬਾਬਤ ਅੰਦਰਾਜ । 
10. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰਾੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ. ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ ੭3, ਦੇਖੇ ਭੁੱਟ ਨੋਟ। 

11. ਉਂਗੀ. ਪੰਨਾ 1351. ਨੋਟ ਨੰਬਰ 22. 

12. %.&. ੧੪੩੪0ਂਟ, 7 $89 ਨੈਟ/ਸਨਅ, ੯੦). ੯1. 'ਡ ੧੬ 8ਟਮ'. . 88. 
13. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤਾ ਨਾਮਦੇਵ ਤਥਾ ਹੋਤ ਭਗਤ. ਪੰਨਾ ੪3. 
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ਦੇ ਸਮੇਂ, ਸਥਾਨ ਅਤੇ ਪਿਛੋਕੜ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਵੀ ਨਿਸਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ 
ਭਗਤ ਜੀ ਨੂੰ ਚੌਧਵੀਂ ਸਦੀ ਦਾ ਸੈਤ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ 
ਦਾ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸਨ, ਜਦੋਂ 
ਕਿ ਦੂਜੇ ਵਿਸਤ੍ਰਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪੱਛਮੀ ਪ੍ਰਾਂਤ ਦਾ ਵਾਸੀ ਹੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ।”“ 
ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਸਮਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਬਿਓਰੇ 
ਵਿਚ “15ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਤ' 16ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਤਕ” ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਮੁਤਾਬਕ ਆਪ ਜੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਿੱਧ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਗਤ ਬਾਣ? ਸਟੀਕ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਆਪਸੀ ਸਾਂਝ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਨੋਟ 
ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਸੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਲਿਆਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸਾਂਭ ਕੇ ਰੱਖੇ ਸਨ।”” ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਸੀ ਆਪਣੀ ਅਨਾਈ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ 1497 ਈਸਵੀ ਵਿਚ 
ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਇਹ ਉਦਾਸੀ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਦੇ ਤੀਰਥ-ਸਥਾਨਾਂ ਨਾਲ 
ਸੋਥੈਧਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਉਦਾਸੀ ਦੌਰਾਨ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਸਾਮ ਅਤੇ ਢਾਕਾ ਤਕ ਵੀ ਗਏ ਸਨ। 
ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵਾਰ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖਦੇ ਹੋਏ ਅਨੁਮਾਨ 
ਲਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬੇਣੀ ਜੀ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ' ਦੇ ਭਗਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸੰਬਧੀ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹਾਲਾਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੇ । ਤਾਈ ਗੁਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਜਿਸ ਕੁਮ ਅਨੁਸਾਰ ਭਗਤ ਰਤਨਾਵਲੀ ਲਿਖੀ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਅਨੁਮਾਨ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਰਾਮਾਨੰਦ ਕਾਲ ਦੇ ਭਗਤ ਸਨ।”:' ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਸੈਨ 
1366 ਈਸਵੀ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ 1467 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਦਾ ਇਹ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਇਕ ਸੌ ਇਕ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਜੀ 
ਦੇ ਅਨੁਮਾਨ ਦੇ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1450 ਈਸਵੀ ਤੋਂ ਕੁਝ ਸਾਲ 
ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਇਆ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਔਖੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇ' ਵਿਚ ਹੋਏ ਮੰਨਣ ਦੀ ਗੱਲ ਤਰਕ-ਸੰਗਤ ਨਹੀਂ ਕਹੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਔਖੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭੱਟ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਔਖੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ 
ਸਲੋਕ, ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ ਅਤੇ ਜਪੁ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਸਮਝਣ 
ਵਿਚ ਆਸਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। “ਜਪੁ' ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਡੂੰਘੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਕਰਕੇ 


1੫. ਡਾ. ਤ੍ਰਿਪਤ ਕੌਰ, ਭਗਤਾ ਭਾਣ? ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, 

15. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰਨੰਚੀ ਸ੍ਰ ਲ੍ਰੂ ਗੁੰਝ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 130. 

16. ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਡਗਤਾ ਛਾਣ? ਸਟੀਕ, ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 83. 

17. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਫ਼ਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਵਾਲਾਂ ਚੈਪਟਰ, ਪੰਨਾ 150. 
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ਡਗਤ ਝੋਣ? ਜੰ- ਜੰਡਨ ਅਤੇ ਬਾਣ? 279 


ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ। “ਸਿਧ ਗੋਸਟਿ" ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗ- 
ਮਤ ਬਾਰੇ ਸੈਵਾਦ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਥੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਯੋਗ ਮਤ ਵਾਲੀ ਆਈ 
ਰੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਯੋਗ ਮਤ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਤਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤ ਜਤਨਾਵਲ ਦੇ ਕਮ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਗਿਆਨੀ 

ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੂੰ ਰਾਮਾਨੰਦ ਕਾਲ ਦੇ ਭਗਤ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਅਸੀਂ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ ਨੂੰ 
ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਵਾਚਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਪਹਿਲੀ ਨਜ਼ਰੇ ਹੀ ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 
ਦੇ ਕੁਮ ਦਾ ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਰੱਖਿਆ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੋ ਆਪਣੀ ਦਸਵੀਂ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਭਗਤ ਧੌਨਾ ਜੀ ਬਾਰੇ ਤੇਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਜਦੋਂ ਕਿ 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਬਾਰੇ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਸਤਾਰ੍ੂਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਧੰਨਾ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਥਾਨ ਦੇ ਬਾਅਦ ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਸੈਣ ਜੀ ਥਾਰੇ ਲਿਖੀ 
ਹੈ। ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਵਿਚ ਬੇਣੀ ਜੀ ਬਾਰੇ ਪਉੜੀ ਚੌਧਵੀਂ ਪਉੜੀ ਹੈ, ਜੋ ਕਿ ਕਬੀਰ 
ਜੀ, ਸੈਣ ਜੀ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਪਉੜੀਆਂ ਤ' ਪਹਿਲਾਂ ਦਰਜ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਦਸਵੀਂ ਵਾਰ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਥਾਰੂਵੀਂ ਵਾਰ ਤੇ ਤੋਈਵੀਂ 
ਵਾਰ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਨਾਂਅ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਪੰਦਰੂਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਕਬੀਰ ਜੀ, ਧੰਨਾ ਜੀ, ਸਧਨਾ ਜੀ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ 
ਤੋ ਬਾਅਦ ਅਤੇ ਸੈਣ ਜੀ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਸੈਕੇਤਕ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੀ ਲਿਖੀ ਇਸ 
ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਕਲਜੁਗਿ ਨਾਮਾਂ ਭਗੜੁ ਹੋਇ ਫੇਰਿ ਦੇਰੁਰਾ ਗਾਇ ਜਿਢਾਈ । 

ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਵਖਾਣੀਐ ਬੈਦੀਖਾਨੇ ਤੇ ਉਠਿ ਜਾਈ । 

ਧੈਨਾ ਜਟੂ ਉਧਾਰਿਆ ਸਧਨਾ ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਕਸਾਈ। 

ਜਨੁ ਰਵਿਦਾਸ ਚਮਾਰੁ ਹੋਇ ਚਹੁ ਵਰਨਾ ਵਿਚਿ ਕਰਿ ਬਡਿਆਈ । 

ਥੇਣਿ ਹੋਆ ਅਧਿਆਤਮੀ ਸੈਣੂ ਨੀਚੁ ਕੁਲੁ ਅੰਦਰਿ ਨਾਈ ।" 


ਪਰ ਤੋਈਵੀਂ ਵਾਰ ਦੀ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਥਾਨ ਦੀ ਤਰਤੀਬ ਵਿਚ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ, ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, 
ਧੈਨਾ ਜੀ, ਸਧਨਾ ਜੀ, ਕਥੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 


16. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਲਨ, ਵਾਰ ਬਾਰਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਦਰੂਵੀਂ। 
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280 ਪਇਰਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਹਬਾਨ 


ਜਨਕਾਦਿਕ ਜੈਏਉ ਜਗਿ ਥਾਲਮੀਕੁ ਸਤਿਸੇਗਿ ਤਰਾਏ । 
ਥੇਣਿ ਕਿਲੋਚਨੁ ਨਾਮਦੇਉ ਸੈਨਾ ਸਧਨਾ ਭਗਤ ਸਦਾਏ। 
ਭਗਤੁ ਕਬੀਰੁ ਵਖਾਣੀਐ ਜਨੁ ਰਵਿਦਾਸ ਥਿਦਰ ਗੁਰੁ ਭਾਏ ।' 


ਸੁਤੇ-ਸਿੱਧ ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਥਾਰੇ 
ਪਉੜੀਆਂ ਦਰਜ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤਰਤੀਥ ਦੇਣ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਦੇ ਗ਼ਮ ਦਾ ਕੋਈ ਖ਼ਿਆਲ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਨਹੀਂ ਲਿਖ ਰਹੇ ਸਨ, ਆਪ ਜੀ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਅਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ 
ਦਾ ਹੀ ਗਾਇਨ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਸੈਕੇਤਕ ਜ਼ਿਕਰ 
ਵੇਲੋਂ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੇ ਕੁਮ ਦਾ ਬੈਧਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਹੁਣ ਦੇਖੋ ਉਪਰਲੇ ਕਥਨ ਵਿਚ 
ਜੈਦੇਵ ਜੀ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਬਾਲਮੀਕ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਂਅ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਬਿਦਰ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਕਾਲ- 
ਕੁਮ ਦਾ ਕੋਈ ਸ਼ਿਆਲ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਾਲ-ਕੁਮ ਦਾ ਕੋਈ ਬੰਧਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਕਰਕੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਸੰਬੰਧੀ ਕੁਮ ਦੇ 
ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਣਾ ਕੋਈ ਸਾਰਥਿਕ ਜਾਂ 
ਠੀਕ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਕੁਮ ਦੇ ਆਧਾਰ `ਤੇ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਨੂੰ ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਰਾਮਾਨੰਦ ਕਾਲ ਦੇ ਭਗਤ” ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਅਜਿਹਾ ਅਨੁਮਾਨ ਲਾਉਣਾ ਕੇਵਲ ਇਕ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਰਾਮਾਲੌਦ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਅਤੇ 
ਨਾ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਗੁਰ-ਦੀਖਿਆ ਲੈਣ ਬਾਰੇ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। 

ਹੁਣ ਤਕ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸਾਰੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਬਹੁਤੇ ਪੁਰਾਣੇ ਸਮੇ' ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਨਹੀਂ ਹਨ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਆਪ ਜੀ 
ਨੂੰ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਰਵਿਦਾਸ 
ਜੀ, ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੈਣ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ ਕਈ ਸਾਲ ਬਾਅਦ 
ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਅਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਲਾਂ ਦੇ ਵਕਫ਼ੇ ਬਾਅਦ ਭਗਤ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਏ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1451 ਈਸਵੀ ਤੋਂ 1460 ਈਸਵੀ ਦੇ ਦਰਮਿਆਨ 
ਕਿਸੇ ਸਾਲ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਸੀ ਦੇ ਆਰੇਭ ਹੇਣ ਦੇ ਸਮੇ' ਤਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਪਹੁੰਚੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਸਨ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਸੀ 
ਦੌਰਾਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੋਭਾਲਿਆ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਯੋਗ ਮਤ, ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡ ਦਾ ਵਧੇਰੇ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਪ੍ਰਯਾਗ ਦੇ ਤੀਰਥ ਬੇਣੀ ਸੰਗਮ ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਵੀ 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਧਿਐਨ 


19. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਰਤਨਾਫਨਨ ਵਾਰ ਤੋਈਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀ । 
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ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋਦੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਿਤ ਸਨ। 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਵਿਆਹ, ਸੰਤਾਨ, ਜਾਤ ਅਤੇ ਕਿੱਤੇ ਥਾਰੇ ਨਿਸਚਿਤ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਦਾ ਸਮਾਂ 15ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਤੋਂ 16ਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਅੱਧ ਤਕ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਪੰਦਰ੍ਹਵੀਂ ਸਦੀ ਦੇ 
ਦੂਜੇ ਅੱਧ ਤਾਂ ਬਾਅਦ ਭਾਵ ਸੈਨ 1451 ਤੋਂ ਸੈਨ 1460 ਈਸਵੀ ਦੇ ਦਰਮਿਆਨ 
ਕਿਸੇ ਸਾਲ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣਾ ਠੀਕ ਹੈ, ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਦੇ 
ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਪੱਕੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਕੁਝ ਕਹਿਣਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੈ। 


(ਅ) ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 
/1/ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣਾ ਏ /ਵਸ਼ਾ-ਵਸ਼ਤੂ ਬਾਰੇ 

ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨ ਸ਼ਬਦ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਭਾਇਮਾਨ 
ਹੋਏ ਹਨ। ਸਿਰੀਰਾਗ, ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ 
ਇਕ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ, ਆਤਮਾ, ਮਨ, ਤਨ, ਸਤਿਗੁਰੂ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ, 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਅਤੇਂ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਡੂੰਘੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਚਾਰ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਯੋਗ ਮਤ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਅਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮਤ ਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਬਾਰੇ 
ਵੀ ਵੇਰਵੇ ਸਹਿਤ ਵਰਣਨ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 

(1) ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਾਰੇ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਲਈ 
ਨਰਹਰਿ, ਰਾਮ, ਰਮਈਆ, ਨਿਰੈਜਨ, ਪਰਮ ਗੁਰਦੇਉ, ਪਰਮ ਪੁਰਖ, ਕ੍ਰਿਸਨ, 
ਜਗਨਨਾਥ ਅਤੇ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਧਣੀ ਨਾਮ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਹ ਨਾਮ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਵਜੋਂ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਣ ਕਣ ਵਿਚ ਰਮੀ ਹੋਈ ਹਸਤੀ ਵਜੋਂ, 
ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਰਮੇ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਇਸ ਤੋਂ ਪਰੇ ਦੀ ਹਸਤੀ ਵਜੋਂ, ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਛਜੋਂ, ਪੂਰੇ ਕਰਤਾ-ਧਰਤਾ ਵਜੋਂ, ਪਾਰਬ੍ਹਮ ਅਤੇ ਕਰਤਾਰ ਵਜੋਂ, ਇਸ ਸੋਸਾਰ ਦੇ 
ਮਾਲਕ ਵਜੋਂ ਅਤੇ ਤਿੰਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕ ਅਤੇ ਸਹਾਰੇ ਵਜੋਂ ਥਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਸਾਡੋ ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। 
ਯੋਗ ਮਤ ਅਤੇ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਦੇਂਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਆਪ ਜੀ ਸਾਨੂੰ 
ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਥੇ ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ ਦਾ ਮੇਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਿਥੇ ਗੋਗਾ, ਜਮਨਾ ਅਤੇ ਸਰਸਵਤੀ ਕਿੰਨੇ ਨਦੀਆਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ, ਉਸ ਸੋਗਮ 
ਵਾਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਜੇ ਮਨ ਟਿਕ ਜਾਵੇ ਅਤੇ ਉਥੇ ਮਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰੇ ਭਾਵ 
ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੀ 
ਥਾਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 


20. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰਹੰਝੀ ਮਾੰ ਜ੍ਰ ਗ੍ਰੰਝ ਸਹਿਤ, ਪੰਨਾ 130. ਜੀਵਨ ਬਿਓਰਾ ਭਗਤ 
ਬਣੀ ਜੀ। 
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ਇਛਾ ਪਿੰਗੁਲਾ ਅਉਰ ਸ਼ੁਖਮਨਾ ਛੀਨਿ ਬਸ਼ਹਿ ਇਕ ਠਾਈ ॥ 
ਢੇਣੀ ਸੈਗਮੁ ਤਰ ਪਿਰਾਗੁ ਮਨੁ ਮਜਨੁ ਕਰੇ ਤਿਥਾਈ ॥੧॥ 
ਸੋਤਰੁ ਤਹਾ ਨਿਫੈਜਨ ਰਾਮੁ ਹੈ ॥ 
ਗੁਰ ਗਮਿ ਚੀਨੈ ਥਿਰਲਾ ਕੋਇ॥ 
ਤਹਾਂ ਨਿਰੋਜਨੁ ਰਮਈਆ ਹੌਵਿ ॥... 
ਦਸਮ ਦੁਆਰਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰਾ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਕੀ ਘਾਣੀ ॥ 
ਊਪਰਿ ਹਾਟ ਹਾਟ ਪਰਿ ਆਲਾ ਆਲੇ ਭੀਤਰਿ ਰਾਤੀ ।... 
ਮਸਤਕਿ ਪਦਮੁ ਦੁਆਲੈ ਮਣੀ ॥ 
ਮਾਹਿ ਨਿਰਜਨੁ ਤ੍ਰਿਭਿਫਣ ਧਣੀ ॥ (ਰਾਮਕਲ? ਬਣ? ਜੰ. ਪੰਨਾ 974) 
ਮਨ ਨੂੰ ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਹਟਾ ਕੇ ਅਤੇ ਹਰੀ ਸਿਮਰਨ ਰਾਹੀਂ ਦਸਮ- 
ਦੁਆਰ ਖੁੱਲਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਲਿਜਾ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਸ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਨੂੰ 
ਲੱਭ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਰੀਰ ਦੇ 
ਨੌਂ ਦਰਵਾਜ਼ੇ (ਦੋ ਅੱਖਾਂ, ਦੋ ਕੰਨ, ਦੋ ਨਾਸਾਂ, ਮੁਖ, ਗੁਦਾ, ਲਿੰਗ ਅਥਵਾ ਫ਼ਗ) ਸੈਸਾਰ 
ਦੇ ਪਦਾਰਥਾਂ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸੈਥੈਧ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਇਛਾਵਾਂ 
`ਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾ ਕੇ ਅਤੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਜਮੀ ਜੀਵਨ ਜੀਅ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ 
ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦਸਮ ਦੁਆਰ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹਣਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖਾ-ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਸਲੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਹੈ। ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦੱਸੀ ਗਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਸ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਭਗਤ 
ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਰਸਾਈ ਗਈ 'ਬੇਗਮਪੁਰਾ' ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦੋ ਸਮਾਨ ਹੀ ਹੈ। 
ਬੇਗਮਪੁਰਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਦੁੱਖ ਦਾ ਨਾਮੋ-ਨਿਸ਼ਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਉਥੇ ਅਨੌਦ ਹੀ 
ਅਨੰਦ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ 'ਦੇਵ ਸਥਾਨੈ' ਨਾਂਅ ਨਾਲ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਇਉੱ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਦੇਵ ਸਥਾਨੈ ਕਿਆ ਨੀਸਾਣੀ॥ ਤਹ ਬਾਜੇ ਸਬਦ ਅਨਾਹਦ ਬਾਣੀ ॥ 
ਤਹ ਚੈਦੁ ਨ ਸੂਰਜੁ ਪਉਣੁ ਨ ਪਾਣੀ॥। ਸਾਬੀ ਜਾਗੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਾਣੀ ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਭੋਣ ਜ, ਪੰਨਾ 974) 
ਉਸ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਦਾ ਅਨੌਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਦੇ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਗਾਏ ਜਾ ਰਹੇ ਹੋਦੇ ਹਨ। ਉਥੇ ਆਤਮ-ਮੰਡਲ 
ਦਾ ਸੈਗੀਤ ਵੱਜ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਅਨੰਦ ਜਾਂ ਨਾਦ (ਸੈਗੀਤ) 
ਸਰੀਰਕ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਸ ਉੱਚ ਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਚੰਦ ਜਾਂ ਸੂਰਜ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੀ। ਉਥੇ ਜੀਣ ਲਈ ਪਉਣ- 
ਪਾਣੀ ਦਾ ਆਸਰਾ ਵੀ ਨਹੀਂ ਚਾਹੀਦਾ। ਇਹ ਸਗੀਰ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਹਨ, ਆਤਮਾ 
ਦੀਆਂ ਇਹ ਲੋੜਾਂ ਨਹੀਂ ਹਨ। ਆਤਮਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਲੋੜਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਹੀ ਅੰਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਬਾਰੇ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਸਾਧਨ ਬਾਰੇ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਸ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਬਾਰੇ ਸਾਨੂੰ ਡੂੰਘੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ । 
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(2) ਆਤਮਾ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹੋਏ ਇਸ 
ਨੂੰ 'ਮਨ' ਦਾ ਨਾਂਅ ਹੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨ ਹੀ ਜੋਤਿ ਸਰੂਪ ਆਤਮਾ 
ਹੈ। ਮਨ ਦੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਨਾਂਅ ਹੀ ਆਤਮਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਹੀ 
“ਮਤਿ ਉਚੀ' ਆਖ ਕੇ ਅਰਦਾਸ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮੰਗ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 'ਮਨ ਨੀਵਾਂ' 
ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਮਨ ਨੂੰ ਨਿਮਰ ਬਣਾ ਲੈਣਾ। ਜਿੰਨਾ ਮਨ ਨੀਵਾਂ ਅਤੇ ਨਿਮਰ ਹੋਵੇਗਾ, 
ਓਨਾ ਹੀ ਉਹ ਅਵਸਥਾ ਪੱਖੋਂ ਉੱਚਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਓਨੀ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਮਤਿ ਉੱਚੀ 
ਹੋਵੇਗੀ। ਮਨ ਨੂੰ ਆਤਮਾ ਵਜੋਂ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ 
ਹਨ : 

ਥਾਥਾ ਤੇਜੁ ਉਡਿਆ ਮਨੁ ਪੰਖੀ ਘਰਿ ਆਂਗਨਿ ਨ ਸੁਖਾਈ ॥ 
।ਸਰਾਗ ਬਣਾ ਲੀ, ਨਾ 93/ 
ਜਦੋਂ ਸਗੋਰ ਦੀ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਲੱਗਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨ-ਪੰਛੀ ਹੀ ਇਸ 
ਵਿੱਚੋਂ ਉਡਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮਨ-ਪੰਛੀ ਹੀ ਇਥੇ 'ਆਤਮਾ' ਲਈ ਅਰਥ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। 
ਇਕ ਥਾਂ ਹੋਰ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ “ਮਨ ਮਾਣਕ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਮਾਣਕ ਇਕ ਅਨਮੋਲ 
ਰਤਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਾਣਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਲਈ 
ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਮਾਣਕ ਮੋਤੀ ਨਾਮੁ ਪ੍ਰਭ ਉਨ ਲਰੀ ਨਾਹੀ ਸੈਨਿ ॥ 
(ਬਾਰਹਸਾਹਾ ਮਾਂਡ ਮ: ੫, ਪੰਨਾ 134) 
ਇਉਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਮਨ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਦੇ ਕੇ ਆਤਮਾ ਦੇ ਸਮਾਨ 
ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ ਲੈਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

(3) ਮਨ ਬਾਰੇ ਜਦੋ' ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਇਸ ਦੇ ਮਨ ਰੂਪ ਦੀ ਹੀ ਗੱਲ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਗਿਰਾਵਟ ਬਾਰੇ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਗਿਰਾਵਟ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰਨਾ। ਯਾਦ ਕਿਉਂ ਵਿਸਰੀ ? ਇਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਭਗਤ 
ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਉਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 

ਸੁਤ ਸੈਪਤਿ ਦੇਖਿ ਇਹੁ ਮਨੁ ਗਰਇਬਿਆ ਰਾਮੁ ਰਿਦੈ ਤੇ ਖੋਇਆ ॥ 
ਅਵਰ ਮਰਤ ਮਾਇਆ ਮਨੁ ਤੋਲੇ ਤਉ ਭਗ ਮੁਖਿ ਜਨਮੁ ਵਿਗੋਇਆ॥ 
/ਸ਼੍ਰੀਰਾਗ ਛੇਣ ਜੱ, ਪੰਨਾ 93) 
ਪੁੱਤਰ-ਧੀਆਂ ਅਤੇ ਜਾਇਦਾਦ ਦੇਖ ਦੇਖ ਕੇ ਮਨ ਹੈਕਾਰ ਗਿਆ ਅਤੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁੱਲ ਗਿਆ। ਇਥੇ ਹੀ ਬੱਸ ਨਹੀਂ, ਜਦੋਂ' ਕੋਈ ਸੰਬੈਧੀ ਮਰਿਆ ਤਾਂ ਉਸ 
ਦੀ ਜਾਇਦਾਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਵੀ ਮਨ ਗਿਣਤੀਆਂ-ਮਿਣਤੀਆਂ ਵਿਚ ਪੈ 
ਗਿਆ। ਖਾਣ-ਪੀਣ ਅਤੇ ਕਾਮਾਦਿਕ ਦੇ ਸੁਆਦਾਂ ਵਿਚ ਮਨ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ 
ਅਜਾਈਂ ਹੀ ਗੁਆ ਦਿੱਤਾ। ਮਨ ਦੀ ਇਸ ਦਸ਼ਾ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਬਾਲ ਬਿਨੋਦ ਚਿੰਦ ਰਸ ਲਾਗਾ ਖਿਨੁ ਖਿਨੁ ਮੋਹਿ ਬਿਆਪੈ ॥ 
ਰਸ ਮਿਸ ਮੇਧ ਅੰਮਿ੍‌ਤ ਬਿਖੁ ਚਾਬੀ ਤਉ ਪੰਚ ਪ੍ਰਗਟ ਸੈਤਾਪੈ ॥ 
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ਜਪੁ ਤਪੁ ਸੋਜਮੁ ਛੋਡਿ ਸਗਿਤ ਮਤਿ ਰਾਮ ਨਾਮੁ ਨ ਅਰਾਧਿਆ ॥ 
ਉਡਲਿਆ ਕਾਮੁ ਕਾਲ ਮਤਿ ਲਾਗੀ ਕਉ ਆਨਿ ਸਕਤਿ ਗਲਿ ਬਾਂਧਿਆ ॥੨॥ 
ਸ਼ਰੀਰਾਨ ਬੋਣੰ ਲੰ. ਪੰਨਾ 93 


ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨ ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਸੁਆਦ ਵਿਚ ਲੱਗਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਵੱਡਾ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਕਾਮ ਦਾ ਮੋਹ ਵਿਆਪਦਾ ਹੈ। ਪੰਚ 
ਵਿਕਾਰ ਉਸ 'ਤੇ ਹਾਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਸੋਜਮ ਅਤੇ ਸੁਕਰਤ ਦੇਵੇ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ। ਧਾਰਮਿਕ ਭਾਵਨਾ ਵਾਲੇ ਕੈਮਾਂ ਜਪ ਅਤੇ ਤਪ ਵੱਲ ਵੀ ਉਸ 
ਦਾ ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਮ ਯਾਦ ਕਰਨ ਦਾ ਉਸ ਨੂੰ ਚੇਤਾ 
ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ । ਗਹਿਸਤੀ ਭਾਵ ਕਥੀਲਦਾਰੀ ਵਿਚ ਸੋਜਮ ਤਿਆਗ ਕੇ ਉਹ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਖਚਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਬਿਆਨ ਕਰਨ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ ਇਸ ਦਸ਼ਾ ਬਾਰੇ ਸੋਚ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਲਿਆਈਏ। 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਡੇ ਮਨ ਦੀ ਇਸ ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਠੀਕ ਰਾਹ 
'ਤੇ ਚੱਲਣ ਲਈ ਸੁਚੇਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਸਾਡੇ ਮਨ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਸਖ਼ਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਸਾਵਧਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਫਿਰਿ ਪਛੁਥਾਵਹਿਗਾ ਮੂਸਿਆ ਕੂੰ ਕਵਨ ਕੁਮਤਿ ਭੁਮਿ ਲਾਗਾ ॥ 
ਚੇਤਿ ਰਾਮੁ ਨਾਹੀ ਜਮ ਪੂਰਿ ਜਾਹਿਗਾ ਜਨੁ ਬਿਚਰੈ ਅਨਰਾਧਾ ॥੧ਭਰਹਾਉਜ 
/ਲ੍ਰੀਰਾਗ ਬੌਣ ਜਨ, ਪੰਨਾ 93) 
ਵਿਗੜੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮੂੜ ਭਾਵ ਮੂਰਖ ਕਹਿ ਕੇ ਆਪ ਜੀ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਜਮਪੁਰ ਜਾਣ ਦਾ ਵੀ ਖ਼ਤਰਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਮੌਤ ਦਾ, ਜਮਾਂ ਦਾ ਅਤੇ 
ਲੇਖਾ ਦੇਣ ਬਾਰੇ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨ ਦਾ ਅਸਲ ਵਿਚ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਨੂੰ 
ਸੁਚੋਤ ਕਰ ਕੇ ਸਮਝਾਉਣ ਤੋਂ' ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਇਹ ਸਿੱਧੇ ਰਸਤੇ ਆ ਜਾਵੇ । ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਭਉ ਹੋਣਾ ਅਤਿਅੰਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਤਾਂ ਹੀ ਇਸ ਭਉ (ਡਰ) ਕਰਕੇ ਮਨੁੱਖ ਉਸ 
ਨਾਲ ਭਾਉ (ਪ੍ਰੇਮ) ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

(4) ਤਨ ਬਾਰੇ ਸਿਗੀਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਬੜੇ ਵਿਸਥਾਰ 
ਨਾਲ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਇਹ ਤਨ ਮਾਤਾ 
ਦੇ ਗਰਗ ਵਿਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਥੇ ਗਰਭ ਦੇ ਮਹਾਂ-ਦੁੱਖ ਵਿਚ ਜੀਵ ਆਪਣਾ ਸਮਾਂ 
ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਹੀ ਲੋਘਾਉਂਦਾ ਹੈ : 

ਰੇ ਨਰ ਗਰਭ ਕੁੰਡਲ ਜਥ ਆਗਛ਼ਤ ਉਰਧ ਧਿਆਨ ਲਿਵ ਲਾਗਾ ॥ 
ਮਿਰਰਕ ਪਿੰਡਿ ਪਦ ਮਦ ਨਾ ਅਹਿਨਿਸਿ ਏਕੁ ਅਗਿਆਨ ਸੁ ਨਾਗਾ ॥ 
/ਸੀਰਾਗ ਛੋਟ ਲੀ. ਪੰਨਾ $3/ 
ਸ਼ਝਦਾਰਥ ਸ਼੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਹਿਝ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਇਉਂ ਦੱਸੇ 
ਗਏ ਹਨ : “ਪੇਟ ਦੇ ਕੁੰਡਲ (ਘੇਰੇ) ਵਿਚ ਜਦ ਹੁੰਦਾ ਸੈਂ । ਉਲਟਾ ਟੰਗਿਆ ਹੋਇਆ। 
ਰੱਬ ਦੇ ਧਿਆਨ ਵਿਚ ਲੱਗਾ ਸੈਂ। ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਪਿੰਨੇ (ਸਗੋਰ) ਵਿਚ ਤੈਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਪਦਵੀ 
ਦਾ ਮਦ (ਮਾਣ) ਨਹੀਂ ਸੀ। ਦਿਨੇ-ਰਾਤੀਂ ਇਕ ਹਗੀ ਦਾ ਧਿਆਨ ਸੀ ਤੇ ਅਗਿਆਨ 
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ਦਾ ਅਜ਼ਾਫ ਸੀ।': ਅਰਥਾਤ ਉਸ ਸਮੇਂ ਇਸ ਤਨ ਦੀ ਰੱਖਿਆ ਵਾਸਤੇ ਮਨੁੱਖ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਆਰਾਧਨਾ ਵਿਚ ਹੀ ਗਰਭ-ਕਾਲ ਬਤੀਤ ਕਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। 
ਇਸ ਤਨ ਦਾ ਅਗਲਾ ਪਹਿਰ ਗਰਗ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਆਉਣ 
`ਤੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦਸ ਵਿਚ ਜਿਹੜੀ ਵੱਡੀ ਤਬਦੀਲੀ ਆਉਂਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਧਿਆਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋ' ਹਟ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਵੱਲ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਇਸ ਤਬਦੀਲੀ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਤੇ ਦਿਨ ਸੈਮਲ ਕਸਟ ਮਹਾ ਦੁਖ ਅਥ ਚਿਤੁ ਅਧਿਕ ਪਸਾਰਿਆ ॥ 
ਗਰਭ ਛੋਡਿ ਮ੍ਰਿਤ ਮੰਡਲ ਆਇਆ ਤਉ ਨਰਹਰਰਿ ਮਨਹੁ ਬਿਸਾਰਿਆ ॥੧॥ 
/ਸ਼ੀਰਾਗਾ ਬੌਣਾੀ ਜੀ. ਪੰਨਾ 93) 
ਬਾਲਪਨ ਦੇ ਇਸ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਤਨ ਬਾਲਪਣ ਦੀਆਂ ਖੇਡਾਂ ਵਿਚ 
ਮਸਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਵਾਨੀ ਦੇ ਪਹਿਰ ਵਿਚ ਇਹ ਤਨ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਰਸਾਂ-ਕਸਾਂ ਅਤੇ 
ਪਦਾਰਥਾਂ ਵਿਚ ਉਲਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਗੁਹਿਸਤੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਰਸ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਭੁੱਲਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਭਾਵ ਜਪ, 
ਤਪ ਲਈ ਕੋਈ ਸਮਾਂ ਨਹੀਂ ਬਚਦਾ । ਸਾਰਾ ਸਮਾਂ ਉਹ ਸੈਸਾਗੀ ਰਸਾਂ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਾਰਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਤਨ ਕਾਮ-ਵੱਸ ਹੋ ਕੇ ਜੀਵਨ-ਸਾਥੀ ਤਕ ਹੀ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ । ਵਾਸਨਾ 
ਤਹਿਤ ਪਰਾਈ-ਝਾਕ ਉਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਬਣਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਵਾਸ਼ਨਾ-ਪੂਰਤੀ ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਵੇਲੇ-ਕੁਵੇਲੇ ਜਾਂ ਪਾਪ-ਪੁੰਨ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਖ਼ਿਆਲ ਨਹੀਂ 
ਰਹਿੰਦਾ । ਇਸ ਦਸ਼ਾ ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਬੇਣੀ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਤਰੁਣ ਤੇਜੁ ਪਰ ਤ੍ਰਿਅ ਮੁਖੁ ਜੋਹਹਿ ਸਰੂ ਅਪਸਰੁ ਨ ਪਛਾਣਿਆ ॥ 
ਉਨਮਤ ਕਾਮਿ ਮਹਾ' ਬਿਖੁ ਕੂਲੈ ਪਾਪੁ ਪੁੰਨ ਨ ਪਛਾਨਿਆ ॥ 
(ਸ੍ਰਰਾਗ ਬਣ? ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 937 
ਜਵਾਨੀ ਦੇ ਪਹਿਰ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਤਨ 'ਤੇ ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ ਪਹਿਰ ਆਉਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਪਹਿਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਇਉਂ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ : 
ਪੁੰਡਰ ਕੇਸ ਕੁਸਮ ਤੇ ਧਉਲੇ ਸਪਤ ਪਾਤਾਲ ਕੀ ਬਾਣੀ ॥ 
ਲੋਚਨ ਸ੍ਰਮਹਿ ਬੁਧਿ ਬਲ ਨਾਠੀ ਤਾ ਕਾਮੁ ਪਵਸਿ ਮਾਧਾਣੀ ॥ 
ਤਾ ਤੇ ਬਿਖੈ ਭਈ ਮਤਿ ਪਾਵਸਿ ਕਾਇਆ ਕਮਲੁ ਕੁਮਲਾਣਾ ॥ 
ਅਵਗਤਿ ਬਾਣਿ ਛੋਡਿ ਮ੍ਰਿਤ ਮੰਡਲਿ ਤਉ ਪਾਛੈ ਪਛੁਤਾਣਾ ॥੪॥ 
ਨਿਕੁਣੀ ਦੇਹ ਦੇਖਿ ਧੁਨਿ ਉਪਜੈ ਮਾਨ ਕਰਤ ਨਹੀ ਬੂਝੈ ॥ 
ਲਾਲਚੁ ਕਰੈ ਜੀਵਨ ਪਦ ਕਾਰਨ ਲੋਚਨ ਕਕੂ ਨ ਸੂਝੈ ॥ 
/ਸ਼ਰਾਗ ਬਣੀ ਜੀ. ਪੰਨਾ 93/ 
ਬੁਢਾਪੇ ਵਿਚ ਕੇਸ ਚਿੱਟੇ ਭੁੱਲਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਸਫ਼ੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮੂੰਹੋਂ 
ਨਿਕਲਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਏਨੀ ਧੀਮੀ ਅਤੇ ਮੱਧਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਉਂ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ 
21. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰਾੰ ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਬ ਜਾ ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 93 
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ਆਵਾਜ਼ ਸੱਤਵੇਂ ਪਾਤਾਲ ਵਿੱਚੋਂ ਆ ਰਹੀ ਹੋਵੇ । ਅੱਖਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪਾਣੀ ਵਗਣ ਲੱਗਦਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਵਾਸ਼ਨਾ ਰੂਪੀ ਮਧਾਣੀ ਫਿਰ ਵੀ ਅੰਦਰ ਪੈਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਬੁਢਾਪੇ ਨਾਲ 
ਸਿਆਣਪ ਵਧਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਸੀ, ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਆਉਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਸੀ ਅਤੇ 
ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਪਕੜ ਘਟਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਸੀ। ਪਰ ਹੋ ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਅੱਖਾਂ 
ਕੌਮ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀਆਂ, ਕੰਨ ਸੁਣਦੇ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਆਵਾਜ਼ ਨਿਕਲਦੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, 
ਸਗੀਰ ਦਾ ਥਲ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਦਿਮਾਗ਼ ਵੀ ਥੰਮ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਪਰ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀਆਂ ਬੁਢਾਪੇ ਵਿਚ ਵੀ ਖ਼ਾਹਿਸ਼ਾਂ ਅਤੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਪੋਤੇ-ਪੋਤੀਆਂ ਅਤੇ ਦੋਹਤੇ-ਦੋਹਤੀਆਂ ਵੱਲ ਦੇਖ ਕੇ ਮਨ ਵਿਚ ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੌਕਾਰ 
ਦੋਵੇ' ਵਿਗਸਦੇ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਹੋਰ ਜੀਣ ਹੋਰ ਜੀਣ ਦਾ ਲਾਲਚ ਕਰੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਗੱਲ ਉਸ ਨੂੰ ਸੁੱਝਦੀ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਆਪਣਾ 
ਜੀਵਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਇਛਾਵਾਂ ਅਤੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦੇ ਜਾਲ ਵਿਚ ਫਸ ਕੇ ਗੁਆ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਸੋਸਾਰ ਦੀ ਪਕੜ ਘਟਣ ਦੀ ਥਾਂ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਫਿਰ ਇਸ ਤਨ 'ਤੇ ਮੌਤ ਦਾ 
ਸਮਾਂ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਨ-ਪੰਛੀ ਰੂਪੀ ਹੋਸ ਇਸ ਵਿੱਚੋਂ ਉਡਾਰੀ ਮਾਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਆਤਮਾ ਤੋਂ ਬੜ਼ੀਰ ਇਹ ਤਨ ਮਿੱਟੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁਰਦਾ ਤਨ ਵਿਹੜੇ ਵਿਚ 
ਪਿਆ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਚੰਗਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਐਵੇ' ਸੈਸਾਰ ਆਪਣਾ ਸਮਝੀ ਜਾਣ ਦਾ ਭਰਮ ਪਾਲ ਕੇ ਅਸੀਂ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ 
ਵਿਅਰਥ ਗੁਆ ਲੈਂਦੇ ਹਾਂ ਅਤੇ ਫਿਰ ਸਾਨੂੰ ਪਛਤਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮਨੁੱਖਾ ਜਨਮ 
ਵਿਚ ਇਸ ਮਨੁੱਖਾ ਦੇਹੀ ਸਦਕਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੁੜ ਕੇ ਅਸੀਂ ਮੁਕਤ 
ਹੋਣਾ ਸੀ, ਪਰ ਅਸੀਂ ਇਹ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਐਵੇਂ' ਹੀ ਗੁਜ਼ਾਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਨੂੰ 
ਸਾਵਧਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਰਨ ਤੋਂ ਪਿੱਛੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਮੁਕਤੀ 
ਤਾਂ ਇਸ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹੀ ਭਗਤੀ-ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲ ਕੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ 
ਦੀਆਂ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਉੱਠ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਜੁੜਨਾ ਹੀ 
ਜੀਵਨ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਥੇਣੀ ਕਹੈ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਭਗਤਹੁ ਮਰਨ ਮੁਕਤਿ ਕਿਨਿ ਪਾਈ ॥ 
ਸ਼ਰੀਰਾਗ ਬੇਟਾ ਲੀ. ਪੰਨਾਂ 93) 
ਮਰ ਕੇ ਕਿਸ ਨੇ ਮੁਕਤੀ ਪਾਈ ਹੈ ? ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ 
ਮਰ ਕੇ ਕਿਸੇ ਨੇ ਮੁਕਤੀ ਨਹੀਂ ਪਾਈ। ਇਸ ਭਾਵ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਵੀ 
ਹੈ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਤਾਂ ਜੀਂਦਿਆਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਮਰ ਕੇ ਨਹੀਂ। ਜੀਂਦਿਆਂ 
ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਏਨਾ ਕਾਬੂ ਕਰਨਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਉਸ 'ਤੇ ਕੋਈ ਮਾੜਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਾ ਪਾ ਸਕਣ। 

(5) ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਲੋੜ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਏਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹਨ ਕਿ ਆਪ 
ਜੀ ਡੰਕੇ ਦੀ ਚੋਟ ਨਾਲ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਿਨਾਂ ਸਤਿਗੁਰੂ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਭਗਤੀ 
ਦਾ, ਪਰਮ-ਆਨੰਦ ਦਾ, ਦਸਮ ਦੁਆਰ ਖੁੱਲ੍ਹਣ ਦਾ ਅਤੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਰਸਤਾ 
ਲੱਭ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਕਹੁ ਬੇਣੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਬਿਨੁ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਵੈ ॥ ਪ੍ਰਿਭਾਤੀ ਭੋਣ ਲੀ. ਪੱਠਾ 73519 


ਗੁਰੂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਰਾਹੀਂ ਮਿਲੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਅਪਨਾ ਕੇ ਹੀ ਸਾਡੇ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਕਲਿਆਣ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਮੁੱਖ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਏ ਨਾਮ ਨੂੰ 
ਧਿਆ ਕੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਸੈਪੂਰਨ ਸਮਰਪਣ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਦੱਸ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਗੁਰ ਕੀ ਸਾਖੀ ਰਾਖੈ ਚੀਰਿ ॥ 
ਮਨੁ ਤਨੁ ਅਰਪੈ ਕਿਸਨ ਪਰੀਤਿ ॥ ਰਾਮਕਲੀ ਬੋਟ? ਜੀ. ਪੰਨਾ 974) 


ਮਨ ਅਤੇ ਤਨ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਪੂਰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਸਮਰਪਣ ਹੀ 
ਸੰਪੂਰਨ ਸਮਰਪਣ ਹੈ। ਇਸ ਸਮਰਪਣ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚੋਂ' ਹਉਮੈ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਕਾਮ, ਕਰੇਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਉਸ ਨੂੰ ਫਿਰ ਨਹੀਂ ਸਤਾਉਂਦੇ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਗੁਰੂ ਦੇ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪੰਜਾਂ ਦੂਤਾਂ “ਤੇ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਕਾਬੂ ਪਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਦੈਤ 
ਗੁਰੂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਰਾਹੀਂ ਨੱਸ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਦੇ 
ਗਿਆਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮੰਗ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 


ਸਾਨੂੰ ਵੀ ਇਸ ਪਾਸੇ ਚੱਲਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : 
(1) ਦਲਿ ਮਲਿ ਦੈਤਹੁ ਗੁਰਮੁਖਿ ਗਿਆਨੁ ॥ 
ਥੇਣੀ ਜਾਚ ਤੇਰਾ ਨਾਮੁ ॥ (/ਡਾਮ਼ਕਲਾਂ ਡੇਣਾਂ ਜੀ ਪੰਨਾਂ 9747 
(2) ਗੁਰ ਗਮਿ ਚੀਨੈ ਥਿਰਲਾ ਕੋਦਿ ॥ 
ਤਹਾਂ ਨਿਰੋਜਨੁ ਰਮਈਆ ਹੋਵ ॥ ਰਾਮਕਲੀ ਭੇਟ ਜੀ. ਪੰਨਾ 974/ 


(6) ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੇ ਸਹੀ ਢੰਗ ਬਾਰੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਅਵਸਥਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਆਤਮਾ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ 
ਹੋਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ ਤਿੰਨੇ ਹੀ 
ਇਕੱਠੀਆਂ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਤਿੰਨੇ ਤੀਰਥਾਂ ਗੰਗਾ, ਜਮਨਾ 
ਅਤੇ ਸਰਸਵਰਤੀ ਦਾ ਸੰਗਮ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਪ੍ਰਭੂ-ਮਿਲਾਪ ਦੇ ਸੈਗਮ ਵਿਚ 
ਮਨ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ ਕੋ ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਅਵਸਥਾ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਹੀ 
ਪ੍ਾਣਾਯਾਮ ਤੇ ਤੀਰਥ-ਇਸ਼ਨਾਨ ਤੋਂ ਮਿਲਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਲੜ ਫੜ 
ਕੇ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਜਾਚ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ ਥਹੁਤ 
ਲੋਕ ਸਮਾਧੀਆਂ ਲਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਪੂਜਾ-ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮ- 
ਕਾਂਡ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੂਝ ਵਿਖਾਵੇ ਵਜੋਂ ਜਾਂ ਲੋਭ ਦੇ ਵੱਸ ਹੋ 
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ਕੇ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਅਜਿਹੇ 
ਜ਼ੇਖੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਜਿਹੇ 
ਫੋਕਟ ਧਰਮ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ 
ਭਗਤੀ ਦਾ ਚਿਤਰਣ ਕਰ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ ਭਗਤੀ ਤੋਂ ਵਰਜ 
ਕੇ ਸੱਚੀ-ਸੁੱਚੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਵੱਲੋਂ ਬਾਹਰੀ 
ਤੌਰ 'ਤੇ ਭਗਤੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ, ਪਰ ਅੰਤਗੀਵੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਜਾਂ 
ਮਨ ਦੀ ਢਸ਼ਾ ਸਾਫ਼ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਮਲ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠ ਹਨ। 
ਮਨ, ਬਚਨ ਅਤੇ ਕਰਮ ਵਿਚਾਲੇ ਅੰਤਰ ਨੂੰ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਥੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਚੇਦਨ, ਤੁਲਸੀ, ਰੁਦਾਖ, 
ਮ੍ਰਿਗ ਆਸਣ ਅਤੇ ਦੋ ਦੋ ਧੋਤੀਆਂ ਧਾਰਮਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸ਼ੁੱਧ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਵਸਤਾਂ 
ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮਨੁੱਖ ਮਨ ਵਿਚ ਦੂਜਿਆਂ ਲਈ ਛੁਰੀ 
ਭਾਵ ਮੰਦ-ਭਾਵਨਾ ਰੱਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ 'ਤੇ ਜੱਫਾ ਮਾਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਿਹਾਰ ਦੀ ਇਸ ਸਵੈ-ਵਿਰੋਧਤਾ ਨੂੰ ਬੇਣੀ ਜੀ ਇਉ' ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਤਨਿ ਚੰਦਨੁ ਮਸਤਕਿ ਪਾਰੀ॥ ਰਿਦ ਅੰਤਰਿ ਥਰ ਤਲ ਕਾਤੀ ॥... 
ਮਿਰਗ ਆਸਣੁ ਤੁਲਸੀ ਮਾਲਾ ॥ ਕਰ ਉਜਲ ਤਿਲਗੁ ਕਪਾਲਾ ॥ 
ਰਿਦੈ ਕੂੜੁ ਕੈਠਿ ਰੁਦ੍ਰਾਖੰ॥ ਰੇ ਲੰਪਟ ਕ੍ਰਿਸਨ ਅਭਾਖੰ 8... 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਬੋਣ?ੈ ਜੀ. ਪੰਨਾ 13517 
“ਰਿਦੈ ਕੂੜ ਕੰਠਿ ਰੁਦ੍ਾਖੰ” ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦਿਲ ਵਿਚ ਤਾਂ ਬੂਠ 
ਹੈ, ਪਰ ਗਲ ਵਿਚ ਰੁਦਰਾਖ ਦੀ ਮਾਲਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿਲ ਵਿਚ ਤਾਂ ਨਫ਼ਰਤ 
ਦੀ ਕੈਂਚੀ ਫੜੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਤਨ 'ਤੇ ਚੋਦਨ ਦਾ ਠੰਢਾ ਲੇਪ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਮੱਥੇ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੇਣ ਲਈ ਤੁਲਸੀ ਦੇ ਪੱਤੇ ਲਾਏ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਸ ਭੇਖੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਤਨ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਨ ਲਈ ਰੋਜ਼ ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਦੋ ਦੋ ਧੋਤੀਆਂ 
ਰੱਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੁੱਧ ਦਾ ਸੇਵਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਾਹਰੀ ਸ਼ੁੱਧਤਾ ਰੱਖਦਾ ਹੋਇਆ 
ਮਨੁੱਖ ਅੰਤਰੀਵੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੂਜਿਆ ਦੀ ਮਾਇਆ ਠੱਗਣ ਲਈ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਛੁਰੀ 
ਪਕੜੀ ਬੈਠਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਲਈ ਬਿਰਤੀ ਰੱਖਦਾ ਹੈ : 
ਨਿਤਪ੍ਰਤਿ ਇਸਨਾਨੁ ਸਰੀਰ ॥ ਦੁਇ ਧੋਤੀ ਕਰਮ ਮੁਖਿ ਥੀਰੰ ॥ 
ਰਿਦੈ ਛੁਰੀ ਸੰਧਿਆਨੀ ॥ ਪਰ ਦਰਬੁ ਹਿਰਨ ਕੀ ਬਾਨੀ ॥ 
(ਪ੍ਰਡਾਤਾੀ ਭੇਟੈ ਜੀ. ਪੰਨਾ 13517 
ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਚਿਤਰਣ ਲਈ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਬਗਲੇ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਬਗਲਾ ਨਦੀ ਕੰਢੇ ਸਮਾਧੀ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦਾ ਮੰਤਵ 
ਡੱਡੀਆਂ-ਮੱਛੀਆਂ ਪਕੜਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਹਾਲ ਭੇਖੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਦਾ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵੀ ਠੱਗਾਂ ਵਾਲੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਰੂਰਤਾ ਨਾਲ ਭਰੀ ਹੋਈ ਹੈ। 
ਦਇਆ, ਬਿਮਾ, ਮਿਨਾਸ ਦੇ ਗੁਣ ਉਸ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜਾਂ ਉਸ ਦੀ ਸੋਚ ਵਿਚ ਨਹੀਂ 
ਹਨ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
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ਠਗ ਦਿਸਟਿ ਝਗਾ ਲਿਵ ਲਾਗਾ ॥ ਦੇਖਿ ਬੈਸਨੇ ਪ੍ਰਾਨ ਮੁਖ ਭਾਗਾ ॥ 
ਕਲਿ ਭਗਵਤ ਬੈਦ ਚਿਰਾਂਮੰ ॥ ਕੂਰ ਦਿਸਟਿ ਰਤਾ ਨਿਜਿ ਬਾਦ ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਝੇਣਾੰਂ ਜੰ. ਪੰਨਾ 13511 
ਮਨੁੱਖ ਭਗਵਾਨ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਰਾਤ ਨੂੰ ਜਾਗਦਾ ਵੀ 
ਹੈ, ਨੱਚਦਾ ਅਤੇ ਗਾਉਂਦਾ ਵੀ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਤਨ 'ਤੇ ਗਣੇਸ਼ ਜੀ ਦੇ ਚੱਕਰ ਵੀ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਮਨ ਵਿਚ ਬੁਰੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਅਧਰਮ ਵੱਲ 
ਧਿਆਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ੁਭ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਦੂਰ ਭੱਜਦਾ ਹੈ । ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਸਿਲ ਪੂਜਸਿ ਚਕੁ ਗਣੇਸੈ । ਨਿਸਿ ਜਾਗਸਿ ਭਗਤਿ ਪ੍ਥੇਸੇ ॥ 
ਪਗ ਨਾਚਸਿ ਚਿਤੁ ਅਥਰਮੰ ॥ ਏ ਲੈਪਟ ਨਾਚ ਅਧਰਮੰ ॥ 
/ਪ੍ਰਡਾਤਾੰ ਬੋਟ ਨੰ. ਪੰਨਾ 43547 
ਭਗਤ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਆਤਮ-ਤੱਤ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਸਾਰੀ 
ਧਾਰਮਿਕ ਕਿਰਿਆ ਫੋਕਟ ਜਾਂ ਫ਼ਜ਼ੂਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਪੂਜਾਂ-ਪਾਠ ਜਾਂ 
ਹੇਰ ਧਾਰਮਿਕ ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਕਰਨ ਦਾ ਖੰਡਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਹੇ। ਨਾ ਹੀ ਆਪ ਜੀ 
ਕਿਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ ਜਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ 
ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮਾਂ ਜਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਤਾਂ ਹੀ ਲਾਭ ਹੈ, ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਸਾਫ਼ ਕਰੇ, ਆਪਣੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਫੜੀਆਂ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀਆਂ ਛੁਰੀਆਂ ਨੂੰ ਪਰੇ ਸੁੱਟੇ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗੇ। 
ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਫੀ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ, ਆਪਣੀ ਸੋਚ 
ਉੱਤਮ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਕਰੇ। ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਹੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਸੋਈ ਕੇਵਲ ਅਤੇ ਕੇਵਲ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਜਿਨਿ ਆਤਮ ਤੜੁ ਨ ਚੀਨਿਆ ॥ ਸਭ ਫੋਕਟ ਧਰਮ ਅਥੀਨਿਆ ॥ 
ਕਹੁ ਬੇਣੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਧਿਆਵੈ ॥ ਬਿਨੁ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਵੈ ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਬੇਟ ਜ. ਪੰਨਾ 43517 
(7) ਨੈਤਿਕ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜੇ ਜ਼ੋਰਦਾਰ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ ਸਿੱਧੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਬਗਲੇ ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਵਰਗਾ 
ਵਿਖਾਵੇ ਦਾ ਧਰਮ ਨੈਤਿਕਤਾ ਤੋਂ' ਖ਼ਾਲੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਛੁਰੀ ਜ਼ੁਲਮ ਦੀ, ਹਿੰਸਾ ਦੀ, ਨਫ਼ਰਤ 
ਦੀ ਅਤੇ ਨੁਕਸਾਨ ਪਹੁਚਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੈਂਚੀ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਆਪਸ 
ਵਿਚ ਤੋੜਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਮਾੜੀਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਵਿੱਚੋ ਕੱਢ 
ਦੇਣ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਸ੍ਰੀਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਗਤ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਕਾਮ, ਕੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੋਕਾਰ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਸਾਨੂੰ ਦਿੱਤੀ 
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ਹੈ। ਪਰਾਏ ਰੂਪ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕਾਮੀ ਅਤੇ ਲੌਭੀ ਬਣਾਉਂਦੀ 
ਹੈ। ਜਾਇਦਾਦ ਦਾ, ਔਲਾਦ ਦਾ ਅਤੇ ਦੌਲਤ ਦਾ ਅੰਨ੍ਹਾ ਮੋਹ ਉਸ ਨੂੰ ਹੈਕਾਰੀ ਵੀ 
ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਨਿਮਰਤਾ, ਤਿਆਗ ਅਤੇ 
ਵੈਰਾਗ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਸੀ। ਇਸ ਕਿਸਮ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਸਦਕਾ ਹੀ ਉਹ ਭਗਤੀ 
ਦੀ ਉੱਚ-ਅਵਸਥਾ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚੇ । ਸਾਨੂੰ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਅਜਿਹਾ ਹੀ ਨੈਤਿਕਤਾ ਵਾਲਾ 
ਨਿਰਮਲ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਜੀਣ ਲਈ ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੱਚੇ 
ਦਿਲੋ' ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 

(8) ਜੀਵਨ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਥੜੇ ਸਿੱਧੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬਚਪਨ ਖੇਡਣ ਵਿਚ, ਜਵਾਨੀ ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ 
ਵਿਚ ਅਤੇ ਬੁਢਾਪਾ ਵਿਅਰਥ ਦੇ ਮੋਹ ਵਿਚ ਲੰਘ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਹਰੀ ਦੇ 
ਸਿਮਰਨ ਲਈ ਕੋਈ ਵਕਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੱਢਦਾ । ਫਿਰ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਮੋਤ ਆ ਘੇਰਦੀ ਹੈ 
ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਰੂਪੀ ਮਨ-ਪੰਖੀ ਇਸ ਦੇਹੀ ਵਿੱਚੋਂ ਉਡਾਰੀ ਮਾਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਸਦਕਾ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਕਿਵੇਂ ਮਿਲੇ ? ਜੀਂਦੇ-ਜੀਅ ਤਾਂ ਬਦਾ ਵਿਕਾਰਾਂ ਤੋਂ 
ਮੁਕਤ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਫਿਰ ਮੌਤ ਪਿੱਛੋਂ ਮੁਕਤੀ ਕਿਵੇਂ' ਸੰਭਵ ਹੈ ? ਭਗਤ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਥਾਕਾ ਤੇਜੁ ਉਡਿਆ ਮਨੁ ਪੰਖੀ ਘਰਿ ਆਂਗਨਿ ਨ ਸੁਖਾਈ ॥ 

ਬੇਣੀ ਕਹੈ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਭਗਤਹੁ ਮਰਨ ਮੁਕਤਿ ਕਿਨਿ ਪਾਈ ॥ 
ਸਰੀਰਾਗ ਬੋਣਾਂ ਲੀ, ਪਨਾ 939 
ਸਪੱਥਟ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਇਸੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਜੀਂਦੇ-ਜੀਅ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰ ਕੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਜੀਵਨ ਦੇ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਣ 
ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਝਾਕ ਰੱਖਣੀ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਇਹ ਮਾਨਸ ਜਨਮ ਮੁਕਤ ਹੋਣ 
ਲਈ ਹੀ ਮਿਲਿਆ ਹੈ। ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਇਹ ਸੁਨਹਿਰੀ ਮੌਕਾ ਗੁਆ ਦਿੱਤਾ ਤਾਂ ਫਿਰ 
ਉਸ ਨੇ ਚੁਰਾਸੀ ਲੱਖ ਜੂਨਾਂ ਦੇ ਆਵਾਗਉਣ ਵਿਚ ਭਟਕਦੇ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਨਮ ਨੂੰ ਸੋਭਾਲੇ ਅਤੇ ਹਰੀ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ 
ਇਸ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਨੇਕ ਕੰਮਾਂ ਵਿਚ ਲਾ ਕੇ ਬਤੀਤ ਕਰੇ ਤਾਂ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਇਹ ਲੋਕ 
ਉਸ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣੇ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪਰਲੋਕ ਵੀ ਸੁਹੇਲਾ ਹੇ 

ਸਕੇ, ਭਾਵ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਚਰਨਾਂ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਮਿਲੇ। 

ਜਦੋਂ ਬੇਣੀ ਜੀ ਫੋਕਟ ਧਰਮ ਭਾਵ ਭੇਖੀ ਧਰਮ ਦੀ ਗੱਲ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਤਾਂ 
ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਜਿਹੇ ਭੇਖੀ ਧਾਰਮਿਕ ਮਨੁੱਖ ਧਾਰਮਿਕ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਆਤਮ-ਤੱਤ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਖੋਜਦੇ। ਇਸ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਅੰਤਗੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਧਾਰਮਿਕ ਹੋਣ ਤੋਂ ਫ਼ਾਵ ਆਤਮ-ਤੱਤ ਚੀਨਣ ਤੋਂ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਆਤਮ- 
ਤੱਤ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪੇ ਦੀ ਪਛਾਣ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਹ ਆਪਣੇ ਨਿੱਜ-ਸਰੂਪ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਜਾਣ ਕੇ ਆਪਣੇ ਸੋਮੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ 
ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਂਦੇ-ਜੀਅ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਹਾਸਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
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ਹੈ। ਆਤਮਾ-ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਹੀ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦਾ 
ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਇਸੇ ਜਨਮ ਵਿਚ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਕੇ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਨਿਰਮਲ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ 
ਕਰ ਕੇ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। 


(ਏ) ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ 

ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸ੍ਰੀਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਦਰਜ 
ਹੈ: “ਪਹਰਿਆ ਕੈ ਘਰਿ ਗਾਵਣਾ”। 'ਪਹਰੇ' ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ, ਜੋ 
ਕਿ ਸਿਗੈਰਾਗੁ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ 
ਅਤੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਉਚਾਰੇ ਹੋਏ ਪਹਰਿਆਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ 
ਦਰਜ ਹਨ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਰੋਭ ਵਿਚ ਸੰਕੇਤ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : “ਸਿਰੀਰਾਗੁ 
ਮਹਲਾ ੧ ਪਹਰੇ ਘਰੁ ੧” ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਦਿੱਤੇ ਸਿਰਲੇਖ 
ਤੋਂ ਇਹ ਭਾਫ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵੀ ਉਸ ਘਰ ਵਿਚ ਭਾਵ 'ਘਰੁ ੧" ਵਿਚ 
ਗੇ ਗਾਉਣਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਘਰ ਵਿਚ 'ਪਹਰੇ' ਬਾਣੀ ਗਾਈ ਜਾਣੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ 
ਦੂਜਾ ਸ਼ਬਦ “ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ' ਵਿਚ ਹੈ। ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਨੂੰ ਯੋਗੀਆਂ ਦਾ ਰਾਗ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਗ ਵਿਚ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 'ਸਿਧ 
ਗੋਸਟਿ' ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਯੋਗ ਮਤ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਹੀ ਵਰਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਤੀਜਾ ਸ਼ਬਦ 'ਪ੍ਰਭਾਤੀ 
ਰਾਗ' ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਪੰਚਪਦੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ। ਸਿਰੀਰਾਗ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ 
ਵੀ ਪੰਚਪਦਾ ਹੀ ਹੈ, ਜਦੋ ਕਿ ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਨੌ' ਪਦੇ ਹਨ। 'ਰਹਾਉ' 
ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਮੋਜੂਦ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨੇ 
ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹਨ । 

ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਸ੍ਰੀਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸਾਂਝ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਦੀ “ਪਹਰੇ” ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਗੂੜ੍ਹੀ ਹੈ। ਭਗਤ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 

ਰੇ ਨਰ ਗਰਭ ਕੁੰਡਲ ਜਬ ਆਫਤ ਉਰਧ ਧਿਆਨ ਲਿਵ ਲਾਗਾ ॥ 
ਸੀਰਾਗ ਭੌਣ?ੰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 93/ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਖਸਮ ਸੇਤੀ ਅਰਦਾਸਿ ਵਖਾਣੈ ਉਰਧ ਧਿਆਨਿ ਕਿਵ ਲਾਗਾ ॥ 
।ਨੈਗਰਾਗ ਮ: $. ਪੰਨਾ 77 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਬਾਣੀ “ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ” 
ਵਿਚ ਪਉੜੀ ਚੌਧਵੀਂ ਦੇ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
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ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਨਿਹਚਉ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਵਿਣੁ ਸਤਿਗੁਰ ਥਾਣ ਨ ਪਾਵੈ ॥ (ਵਾਰ ਆਸਾ ਨ: $, ਪੁੱਠਾ 70) 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀਆਂ ਅੰਤਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਹਨ : 
ਕਹੁ ਥੇਣੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਧਿਆਵੈ ॥ 
ਬਿਨ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟਿ ਨ ਪਾਵੈ॥ /ਪ੍ਰਡਾਤੀ ਬੋਟ ਜੀ. ਪੰਨਾ /354/ 


ਜਿਵੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰੀ ਤੁਕ "ਬਿਨੁ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟਿ ਨ ਪਾਵੈ” ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰੀ ਤੁਕ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਵੇ' ਹੀ ਕੇਵਲ 
ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਅੰਤਰ ਨਾਲ ਰਾਗ ਬਸੋਤ ਵਿਚ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰੀ 
ਇਹ ਤੁਕ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਤੁਕ ਨਾਲ ਮੋਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ : 
ਬਿਨੁ ਸਤਿਗੁਰ ਬਾਟ ਨ ਪਾਈ ॥ 
ਥਹੁ ਕਬੀਰ ਸਮਝਾਈ ॥ /ਬਸ਼ੋਤੂ ਠਬੀਰ ਜਨ. ਪੰਨਾ 17947 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ 
ਸਲੋਕ ਵਿਚ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਵੀ ਦੇਖਣ ਯੋਗ ਹੈ : 
(1) ਸਿਲ ਪੂਜਸਿ ਬਗੁਲ ਸਮਾਧੈ॥ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ) ਪੰਨਾ 707 


ਸਿਲ ਪੂਜਸਿ ਚਕ ਗਣੇਸੈ॥ _(ਥੇਣੀ ਜੀ) (ਪੰਨਾ 73597 
(2) ਛੂਇ ਧੋੜੀ ਬਸਤ੍ਰ ਥਪਾਟੈ॥ _ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ) ਪੰਨਾ 976) 
ਦੁਇ ਬੈਤੀ ਕਰਮ ਮੁਖਿ ਖੀਰੈ॥ (ਬੇਣੀ ਜੀ) (ਪੰਨਾ 19547 
(3) ਸਭਿ ਫੋਕਟ ਨਿਸਚਉ ਕਰਮੰ॥ (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ) (ਪੰਨਾ 9797 
ਸਭ ਫੋਕਟ ਧਰਮ ਅਥੀਨਿਆ॥ (ਖੇਣੀ ਜੀ) (ਪੰਨਾ 13517 


ਵਿਸ਼ੇ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਪਹਰਿਆਂ ਵਾਲੇ ਸਿਰੀਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਅਤੇ ਬੇਣੀ 
ਜੀ ਦੇ ਸ੍ਰੀਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਥਹੁਤ ਸਮਾਨਤਾ ਹੈ, ਜੀਵਨ ਦੇ ਚਾਰ ਪੜਾਅ ਜਾਂ 
ਪਹਰੇ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਵਿਸ਼ਾ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭੇਖ ਅਤੇ ਪਾਖੰਡ ਦਾ ਚਿਤਰਣ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਆਸਾ ਰਾਗ ਦੇ ਸਲੋਕ ਅਤੇ ਥੇਣੀ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਗ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਵੀ ਗੂੜ੍ਹੀ ਸਾਂਝ ਰੱਖਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ 
ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੰਬੋਧਨ “ਬੇਣੀ ਕਹੈ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਭਗਤਹੁ” ਅਤੇ “ਸੈਤਹੁ ਤਹਾ 
ਨਿਰੈਜਨ ਰਾਮੁ ਹੈ” ਕਰਕੇ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੰਬੋਧਨ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਮ ਹਨ : 
(1) ਕਰਤ ਕਬੀਰ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸੋਤਹੁ ਭੈ ਸਾਗਰ ਕੈ ਤਾਈ ॥ 
[ਆਸ਼ਾ ਕਛਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 4787 


(2) ਕਹੈ ਕਬੀਰੁ ਸੁਨਹੁ ਰੇ ਸੈਤਹੁ ਇਹੁ ਮਨੁ ਉਡਨ ਪੰਖੇਰੂ ਬਨ ਕਾ॥ 
ਸਾਰੰਗ ਕਬੀਰ ਜੀਂ. ਪੰਨਾ 1253) 
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ਜਿਵੇਂ ਥੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਤੁਕ ਹੈ “ਇੜਾ ਪਿੰਗਲਾ ਅਉਰ ਸੁਖਮਨਾ ਤੀਨਿ ਬਸਹਿ 
ਇਕ ਨਾਈ” ਉਵੇ' ਹੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਇਛਾ ਪਿੰਗੁਲਾ ਅਉਰੁ ਸੁਖਮਨਾ ਪਉਨੈ ਬੈਧਿ ਰਹਾਉਰੀ ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ. ਪੰਨਾ 9737 
ਜਿਵੇਂ ਥੇਣੀ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਮੇਲ ਵਾਲੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ “ਤਹ ਸ਼ਾਜੇ 
ਸਬਦ ਅਨਾਹਦ ਬਾਣੀ” ਆਖ ਕੇ ਇਸ ਅਨੰਦ-ਭਰਪੂਰ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਜਰ ਭਿਲਿ ਮਿਲਿ ਕਾਰ ਦਿਸੇਤਾ ॥ 
ਤਰ ਅਨਰਦ ਸਵਦ ਥਜੈਸ਼ਾ ॥ /ਸੋਗਠਿ ਨਾਮਏਵਾ ਜ. ਪੰਨਾ 657) 


ਭਗਤ ਕਥੀਰ ਜੀ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀਆਂ 
ਸਾਂਝਾਂ ਅਤੇ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਤੋਂ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਹੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਧਾਰਾ ਚੱਲ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਬ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਇਸ ਸਾਂਝ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਇਕ ਸ਼ਾਨਦਾਰ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਸੈਗਮ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ ਚਲਾਇਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਸਰਬੱਤ ਮਾਨਵਤਾ ਨੂੰ ਸ਼ਾਂਤੀ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੋਹਣੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ 
ਵਰਤੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਅਮੀਰੀ ਵੀ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ 
ਉਜਾਗਰ ਹੈਦੀ ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ “ਮ੍ਰਿਤ ਮੰਡਲ' ਕਰ ਕੇ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਜੀਣਾ ਝੂਠ ਹੈ ਅਤੇ ਮਰਨਾ ਸੱਚ । ਸੋਸਾਰ ਦੀ ਹਰ 
ਵਸਤੂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਕੋਈ ਮਿਆਦ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਸਾਰ ਵੀ ਸਦੀਵੀ ਸੱਚ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਮਾਇਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਰਸ-ਕਸ ਨੂੰ 'ਥਿਖ' ਭਾਵ ਜ਼ਹਿਰ ਦੇ ਸਮਾਨ 
ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਬੁਢਾਪੇ ਦੇ ਚਿੱਟੇ ਕੇਸਾਂ ਨੂੰ ਕੁਸਮ ਭਾਵ ਚਿੱਟੇ ਫੁੱਲਾਂ ਦੇ 
ਸਮਾਨ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਪੰਖੀ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਾਇਆ 
ਦੀ ਕਮਲ ਨਾਲ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੇ ਕੇ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਵਿਕਾਰਾਂ ਰੂਪੀ ਵਰਖਾ 
ਦੀ ਝੜੀ ਕਰਕੇ ਇਹ ਕਮਲ ਤਾਣ ਸਗੈਰ ਕੁਮਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। “ਕਾਇਆ ਕਮਲ 
ਕੁਮਲਾਣਾ” ਦੇ ਕਥਨ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਅਲੰਕਾਰ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਵੀ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ 
ਹੈ। ਤਿੰਨੇ ਸ਼ਬਦ 'ਕੱਕਾ' ਅੱਖਰ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ । ਜਿਥੇ ਸੈਸਾਰ ਨੂੰ “ਮ੍ਰਿਤ ਮੰਡਲ' 
ਆਖਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਵਾਸ ਦੀ ਥਾਂ ਨੂੰ “ਦੇਵ ਸਥਾਨੈ” ਦਾ ਨਾਂਅ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਗੋਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ ਹੱਟ ਅਤੇ ਆਲੇ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ : 
ਊਪਰਿ ਰਾਟੁ ਹਾਟ ਪਰਿ ਆਲਾ ਆਲੇ ਭੀਤਰਿ ਬਾੜੀ ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਬੋਟ? ਨ, ਪੰਨਾ 9741 
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ਸਾਰੇ ਜੀਵਾਂ ਤੋ ਸਰਥੇਤਮ ਜੀਵ ਮਨੁੱਖ ਹੈ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਸਭ ਤੋਂ ਉਪਰ ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਸਰੀਰ “ਹੱਟ” ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੈ। ਇਸ ਸਰੀਰ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ ਉਪਰ ਸਿਰ ਜ਼ਾਵ 
ਦਿਮਾਗ਼, ਮਨ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਆਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਆਲੋ ਵਿਚ ਗਿਆਨ 
ਰੂਪੀ ਖਿੜਕੀ ਜਾਂ ਤਾਕੀ ਹੈ। ਇਹੀ ਖਿੜਕੀ ਖੁੱਲ੍ਹ ਜਾਣ 'ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਸਮ-ਦੁਆਰ 
ਵਿਚ ਦਾਖ਼ਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਮਿਲਾਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਰੀਰ ਦੇ ਹੱਥਾਂ ਨੂੰ ਪੱਤੇ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਅੰਗਾਂ ਨੂੰ ਸਗੈਰ ਰੂਪੀ ਰੁੱਖ ਦੀਆਂ 
ਟਹਿਣੀਆਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੱਥ ਭਾਵ ਪੱਤੇ ਜਦੋਂ' ਸ਼ੁਭ ਕੰਮ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਖ਼ਲਕਤ 
ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦਾਨ-ਪੁੰਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਸ ਕਿਰਿਆ ਸਦਕਾ ਸਗੀਰ 
ਰੂਪੀ ਰੁੱਖ ਦੀਆਂ ਟਹਿਣੀਆਂ ਨੂੰ ਸੁੱਖ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਸਰੀਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਅੰਗ ਪ੍ਰਸੈਨ 
ਹੋਂਦੇ ਹਨ । ਬੇਣੀ ਜੀ ਸਾਨੂੰ ਰੱਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੇ ਕੇ ਬੜੀ ਡੂੰਘੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਗੱਲ 
ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਕਰ ਪਲਵ ਸਾਖਾ ਥੀਚਾਰੇ ॥ 
ਅਪਨਾ ਜਨਮੁ ਨ ਜੂਐ ਹਾਰੇ ॥ /ਰਾਮਕਲਾਂ ਬੋਣ ਜੀ ਪੰਨਾ 9747 


ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਭੈੜੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਨਦੀ ਨਾਲ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਭੈੜੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਾਲੀ ਨਦੀ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਬੰਨ੍ਹ ਮਾਰਨਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਰੋਕਣਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਕਿਰਿਆ ਰਾਹੀਂ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੂਰਜ 
ਗਿਆਨ ਦਾ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹੈ। ਸੂਰਜ ਦੇ ਚੜ੍ਹਨ ਨਾਲ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਭਾਵ ਗਿਆਨ ਦੇ ਚੜ੍ਹਨ ਨਾਲ ਅਗਿਆਨਤਾ ਰੂਪੀ ਹਨੇਰਾ ਨੱਸ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸੂਰਜ ਪੂਰਬ ਵਿੱਚੋ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਥੇ ਬੇਣੀ ਜੀ ਅਨੋਖੀ ਕਿਰਿਆ ਦਾ ਚਿਤਰਣ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪੱਛਮ ਵੱਲੋਂ' ਫੇਰ ਕੇ ਚੜ੍ਹਾਉਣਾ 
ਹੈ, ਭਾਵ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਵੀ ਲੁੱਬਣ ਨਹੀਂ ਦੇਣਾ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਸਦੀਵੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਭਾਵ ਗਿਆਨ ਦਾ ਚਾਨਣ ਜਿਹੜਾ ਕਦੇ ਪੱਛਮ ਵਿਚ ਵੀ 
ਨਾ ਡੁੱਥੇ, ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਹਾਸਲ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਅਸੁਰ ਨਦੀ ਕਾ ਬੈਧੈ ਮੂਲੁ ॥ 
ਪਛਿਮ ਫੇਰਿ ਚੜਾਵੈ ਸੂਰੁ ॥ ਰਾਮਕਲੀ ਭੋਣਨੈ ਜਨ. ਪੰਨਾ 974) 


ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ ਕਾਮ, ਕਰੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੌਕਾਰ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੈ'ਤਾਂ 
ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 'ਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਵੱਲੋਂ ਮਿਲਆ ਗਿਆਨ 
ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨ ਰੂਪੀ ਦੀਵੇ ਨੂੰ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਕੇਵਲ ਦੀਵਾ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਆਖਿਆ, ਸਗੋਂ ਉਸ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ “ਚਉਮੁਖ ਦੀਵਾ" ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ ਦੀਵਾ ਚਾਰੇ ਪਾਸੇ ਦਾ ਹਨੇਰਾ ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਕਈ ਵਾਰ 
ਤਾਂ 'ਦੀਵੇ ਥੱਲੇ ਹਨੇਰਾ' ਵਾਲੀ ਅਖਾਉਤ ਵੀ ਦੀਵੇ 'ਤੇ ਲਾਗੂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਪਰ ਚਾਰ ਮੁੱਖਾਂ ਵਾਲਾ ਦੀਵਾ ਚਾਰੇ ਦਿਸ਼ਾਵਾਂ ਭਾਵ ਸੱਜੇ-ਖੱਬੇ, ਉਪਰ-ਹੇਨਾਂ , ਚਾਰੇ 
ਪਾਸੇ ਚਾਨਣ ਕਰੇਗਾ। ਕੋਈ ਵੀ ਕੋਨਾ ਚਾਨਣ ਭਾਵ ਗਿਆਨ ਤੋਂ' ਖ਼ਾਲੀ ਨਹੀਂ 
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ਰਹੇਗਾ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਚਉਮੁਖੇ ਦੀਵੇ ਵਾਲੀ ਥਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਦਾ 
ਇਕ ਫੈਲਾਅ ਹੈ। ਇਸ ਚਾਨਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਇਉਂ ਹੈ : 
ਚਉਮੁਖ ਦੀਵਾ ਜੋਤਿ ਦੁਆਰਿ ॥ 
ਪਲੂ ਅਨਤ ਮੂਲੁ ਥਿਚਕਾਰਿ ॥ ਰਾਮਕਲੀ ਬੋਣੀ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 974) 
ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ ਬਾਰੇ ਗੱਲ ਕਰਦਿਆਂ ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਹੀ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਬੇਣੀ ਜੀ 
ਨੇ ਛੁਰੀ ਅਤੇ ਕੈਂਚੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਵਿਕਾਗੋ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਬੜੀ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤੀ ਨਾਲ ਵਰਤੇ ਹਨ। 'ਬਗਲੇ' ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ ਭੇਖੀ ਤੌਰ 
'ਤੇ ਬਣੇ ਧਾਰਮਿਕ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਰਾਤ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਜ਼ਾਹਰਾ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਕ ਭੇਖੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਵਿਸਥਾਰ ਵਿਚ ਚਿਤਰਣ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਾਖਸ਼ਾਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਭੇਖੀ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਰੀਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਚਾਰ ਪਹਰਿਆਂ ਭਾਵ ਚਾਰ ਪੜਾਵਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸਾਡੇ ਮਨੁੱਖਾ-ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਵੰਡ 
ਕੇ ਭਗਤ ਥੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਗਰਭ ਅਵਸਥਾ, ਬਚਪਨ, ਜਵਾਨੀ ਅਤੇ ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ 
ਚਿਤਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮੌਤ ਦਾ ਨਕਸ਼ਾ ਵੀ ਸੋਕੇਤਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਖਿੱਚਿਆ ਹੈ। 
ਰਾਮਕਲੀ ਰਾਗ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਯੋਗੀਆਂ ਵਾਲੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤ ਕੇ 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਉੱਚ-ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਨ ਦੇ ਢੰਗ 
ਅਤੇ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 'ਤੇ ਮਿਲੇ ਆਤਮਿਕ ਅਨੰਦ ਦਾ ਬਿਆਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਸ਼ਝਟਾਰਥਾ ਸ੍ਰੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਝ ਸਾਹਹਿਝ ਜਂ ਵਿਚ ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ 
ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, “ਸੁਖਮਨਾ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਮੰਨੀ ਹੋਈ ਇਕ ਸੂਖਮ ਨਾੜੀ 
ਜੋ ਨੱਕ ਦੇ ਮੁੱਢ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਕੌਗਰੇੜ ਦੇ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੋਈ ਦਿਮਾਗ਼ ਤਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਖੱਥੇ ਪਾਸੇ 'ਇੜਾ” ਮੰਨੀ ਹੈ (ਜ ਖੱਬੀ ਨਾਸ ਤੋ' ਲੈ ਕੇ ਪਿੱਛੋ ਦੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੋਈ ਦਿਮਾਗ਼ ਤਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ) ਅਤੇ ਸੱਜੇ ਪਾਸੇ “ਪਿੰਗਲਾ” ਮੰਨੀ ਹੈ। ਜੋਗੀ ਲੋਕ 
ਅਭਿਆਸ ਕਰ ਕੇ ਜਦ ਪ੍ਰਾਣ 'ਸੁਖਮਨਾ' ਵਿਚ ਚਲਾਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਅਨਹਦ ਸ਼ਬਦ 
ਸੁਣੀਂਦਾ ਦੱਸਦੇ ਹਨ।” ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ ਵਿਚ ਯੋਗੀ ਲੌਕ ਖੱਬੀ ਨਾਸ ਦੀ ਨਾੜੀ (ਇੜਾ) 
ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਣ ਉਪਰ ਨੂੰ ਖਿੱਚਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸੱਜੀ ਨਾਸ ਦੀ ਨਾੜੀ (ਪਿੰਗਲਾ) ਰਾਹੀਂ 
ਪ੍ਰਾਣਾਂ ਨੂੰ ਹੇਠਾਂ ਉਤਾਰਦੇ ਹਨ। ਸੁਖਮਨਾ ਨੱਕ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ ਦੀ ਨਾੜੀ ਹੈ, 
ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਾਣ ਟਿਕਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦੋਂ ਸਤਿਗੁਰੂ 
ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੂੰ ਅਪਨਾ ਕੇ ਮਨੁੱਥ ਦਾ ਮਨ ਹਰੀ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਸਾਗਰ ਵਿਚ 
ਇਸ਼ਨਾਨ ਕਰ ਲਵੇ ਤਾਂ ਇਹ ਸ਼ੁੱਧ ਹੇ ਕੇ ਨਿੱਜ-ਸਰੂਪ ਆਤਮਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਾ 
ਸਰੂਪ ਹੋ ਕੇ ਮਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਇਕਮਿਕਤਾ 
ਵਿਚ ਇੜਾ, ਪਿੰਗਲਾ ਅਤੇ ਸੁਖਮਨਾ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਹੀ ਆ ਇਕੱਠੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆਂ 
22. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜਨ. ਅਰਥਾਂ ਢਾਲਾ ਪੰਨਾ 973. ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ 


ਕਥਨ “ਇਡਾ ਪਿੰਗਲਾ ਆਉਰੁ ਸੁਖਮਨਾ ਪਉਨੈ ਬੰਧਿ ਰਹਾਉਗੇ” ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਲਿਖੋ ਹੋਏ ਹਨ। 
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ਹਨ। ਇਸ ਇਕਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਬੇਣੀ ਸੈਗਮ ਪ੍ਰਯਾਗ ਦਾ ਤੀਰਥ ਵੀ ਆ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੋਗਾ, ਜਮਨਾ ਅਤੇ ਸਰਸਵਤੀ ਇਸ ਇਕਮਿਕਤਾ ਵਿਚ ਆਪੇ ਹੀ ਆ 
ਸਮਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ 
ਵਸਾ ਕੇ ਅਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਹਰੀ-ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕਾਗਰ ਕਰਕੇ ਉੱਚ- 
ਆਤਮਿਕ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚਣ ਨਾਲ ਯੋਗ ਅਭਿਆਸ ਅਤੇ ਤੀਰਥ ਇਸ਼ਨਾਨ ਰੇ 
ਤੋਂ ਮਿਲਣ ਵਾਲੇ ਸਾਰੇ ਲਾਭ ਅਤੇ ਫਲ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਹੀ ਝੋਲੀ ਵਿਚ ਆ ਪੈਂਦੇ ੍ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਬਾਰੇ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਦਿੜਾ ਪਿੰਗੁਲਾ ਅਉਰ ਸੁਖਮਨਾ ਤੀਨਿ ਬਸਹਿ ਇਕ ਠਾਈ ॥ 
ਚੇਣੀ ਸੋਗਮੁ ਤਹ ਪਿਚਾਗੁ ਮਨੁ ਮਜਨੁ ਕਰੇ ਤਿਥਾਈ ॥ 
(ਭਾਮਕਲਾੀ ਭੇਟ? ਜੀ, ਪੰਨਾਂ 97੭) 
ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ "ਤਹ ਬਾਜੇ ਸਥਦ ਅਨਾਹਦ ਬਾਣੀ” ਅਤੇ “ਪੰਚ ਸਬਦ 
ਨਿਰਮਾਇਲ ਬਾਜੈ॥ ਢੁਲਕੇ ਚਵਰ ਸੌਖ ਘਨ ਗਾਜੈ॥” ਵਾਲੀ ਆਨੰਦਮਈ, 
ਸੁਖਦਾਇਕ ਅਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ-ਭਰਪੂਰ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਬਾਜੇ, ਚਵਰ 
ਅਤੇ ਸੋਖ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਹਨ। ਆਤਮਿਕ-ਮੰਡਲ ਦਾ ਆਨੌਦ 
ਸਗੈਰਕ ਕੈਨਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਦੁਨਿਆਵੀ ਵਾਜੇ ਵੱਜਣ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਹੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਨੰਦ ਅਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀਆਂ ਦੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਨ ਸੈਸਾਰ ਦੀਆਂ 
ਵਾਸ਼ਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਉਲਟ ਕੇ ਸੁੰਨ ਜ਼ਾਵ ਅਫੁਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿਚ ਇਕਮਿਕ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
“ਮਨੂਆ ਉਲਟਿ ਸੁਨ ਮਹਿ ਗਹੈ” ਵਾਲੀ ਅਵਸਥਾ ਮਨ ਦੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਦੇ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ (ਰਜੋ, ਤਮੋ ਅਤੇ ਸਤੋ) ਦਾ ਮਨ 'ਤੇ ਕੋਈ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ । ਇਉਂ ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਯੋਗ ਮਤ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਨੂੰ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਆਤਮਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਇਕਮਿਕਤਾ ਦੀ ਆਨੌਦਮਈ 
ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬੜੇ ਹੀ ਉੱਤਮ ਅਤੇ ਸੁੰਦਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰਣ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਜਾਗਤ ਰਹੈ ਸੁ ਕਬਹੁ ਨ ਸੋਝੈ ॥ ਤੀਨਿ ਤਿਲੋਕ ਸਮਾਧਿ ਪਲੋਵੈ ॥ 
ਬੀਜ ਮੰਤ ਲੈ ਹਿਰਦੈ ਰਹੈ । ਮਨੂਆ ਉਲਟਿ ਸੁੰਨ ਮਹਿ ਗਹੈ ॥ 
(ਰਾਮਕਲਾਂ ਬਣ? ਜਨ. ਪੰਨਾ ੭7੭? 
ਭਗਤ ਬੇਣੀ ਜੀ ਨੇ ਡੂੰਘੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ 
ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਕਰਨ ਲਈ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਅਧਿਆਤਮਕਤਾ ਵਾਲੀ 
ਅਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪੱਧਰ ਦੀ ਵਰਤੀ ਹੈ। ਕਾਮਨਾ ਰੂਪੀ ਮਧਾਣੀ, ਵਿਕਾਰਾਂ ਰੂਪੀ ਵਰਖਾ 
ਦੀ ਝੜੀ, ਕਾਇਆ ਰੂਪੀ ਕਮਲ ਅਤੇ ਥਿਖ ਰੂਪੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਕੁਝ 
ਅਜਿਹੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਭਗਤ ਬੋਣੀ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ 
ਅਤੇ ਸਾਹਿਤਕ ਅਮੀਰੀ ਦੇ ਰਸ ਨੂੰ ਮਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਾਵਿ-ਚਿਤਰਣ ਅਤੇ 
ਦ੍ਰਿਸਟਾਂਤ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਮਨਮੋਹਕ ਗਹਿਣੇ ਹਨ। ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਜਿੰਨੀ 
ਡੂੰਘਾਈ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਓਨੀ ਹੀ 
ਡੂੰਘਾਈ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


“ਕਹੁ ਭੀਖਨ ਦੁਇ ਨੈਨ ਸੈਤੋਖੋ ਜਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਸੋਈ” ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਣ ਕਣ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਜੋਤਿ 
ਵਿਆਪਕ ਹੋਈ ਦੇਖਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਹੀ ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਰੂਪ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਭਿੰਨ-ਭੇਦ ਬੇਅਰਥ ਹੋ ਕੇ ਰਹਿ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ, ਭੱਟ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੀ ਬਾਣੀ, ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ “ਵਾਰਾਂ” ਅਤੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 
"ਪਰਚੀਆਂ" ਵਿੱਚੋਂ ਕੋਈ ਜ਼ਿਕਰ ਜਾਂ ਸੈਕੇਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਜਿੰਨੀ ਕੁ ਸੂਚਨਾ 
ਕੁਝ ਹਵਾਲਾ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਅਸੀਂ ਆਪ ਜੀ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ ਸੇਖੇਪ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਾਣ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । 


(ਉ) ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 


ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਬਾਰੇ ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਭਗਤ ਜੀ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੀ ਮੌਜੂਦਾ ਰਾਜਧਾਨੀ ਲਖਨਊ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਕਸਬਾ ਕਾਕੋਰੀ ਵਿਚ 1480 ਈ. ਨੂੰ 
ਹੋਇਆ।”' ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਨਾਲ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1473 ਈਸਚੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “&ਟ6ਨਹੰਮ ੧੦ ਨ0੧੬॥ ਧਿੱ887॥ $1॥ਡ0. 0 %85 ਹਸ )1 3 11000 
ਘਿਰਪ1$ % ੮18੬2 ”ਿਇ% ॥: 1.02੬80% ਹ50੧ਟ੧ 1॥ 1473 4&.0." ਮਹਾਨ 
ਕੌ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ ਨਹੀਂ 
ਲਿਥਿਆ, ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਮਤ 163) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।” 
ਡਾਂ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਂਦੀ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 'ਮਿਰਤੂ' ਸੈਮਤ 1631 ਬਿਕੁਮੀ 
ਨੂੰ ਹੋਈ ਦੱਸੀ ਹੈ।' ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਬ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦਾ 'ਦੇਹਾਂਤ 
ਸੋਨ 1574 ਵਿਚ ਹੋਇਆ” ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਭੌਤਾ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ 


ਡਾ ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੰਦੀ ਪ੍ਰ ਲੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹੜ, ਲੇਖ 'ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ', ਪੰਨਾ 119. 
. 08. 9.$. €1900%87, ਸਰਨ ਘ' 8&;ਹ/੧, €1੪ਧ੍ਰਸਟਾ '$੩0੧ ਭੀ 3'. $. 154. 
. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਡ, “ਭੀਖਣ ਜੀ ਥਾਰੇ ਅੰਦਰਾਜ', ਪੰਨਾ 918. 
. ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਡਗਤ ਬਾਣ? ਭਾਗ ਦੂਜਾ, 'ਡੂਮਿਕਾ', ਪੰਨਾ 33. 
_ ਲਝਦਾਰਥ ਸੰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲੇ ਪੱਨਾ 659 'ਤੇ ਫ਼ੁੱਟਨੇਟ । 


% ੩> ੩ ੧੯ ੪ 
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ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਬਦਾਯੂਨੀ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 1573 
ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ।'₹ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ “1573-74 ਸਨ ਈਸਵੀ 
ਵਿਚ ਕਾਲਵਸ ਹੋਇਆ” ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਬਿਕ੍ਰਮੀ ਸੌਮਤ ਦੇ ਸੋਨ 1631 ਵਿੱਚੋਂ 
ਸਤਵੰਜਾ ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਅੰਤਰ ਘਟਾ ਕੇ ਈਸਵੀ ਸੋਮਤ ਦਾ ਸੈਨ 1574 ਬਣਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ 1574 ਈ. 
ਸੈਨ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦਾ ਸਾਲ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ, ਪਰ 
ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਦੇਹਾਂਤ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੇ ਰਾਜ-ਕਾਲ 
ਦੇ ਮੁੱਢਲੇ ਦੌਰ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “800੪1 ੧3੧ ॥੩5( 
ਗਿਹ0੩॥$ $1ਡ001 918॥੩॥ ੦; ੬੩803 %॥੦ 000 ।॥ 0੧੬ €&1$ [ਸਧ੧ 0 
0% £ਗਮ੍ਵ੧ਮ 060੪ ।੯॥੬॥.” ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ ਦਾ ਰਾਜ-ਕਾਲ ਈਸਵੀ 
ਸੈਨ 1555 ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸੈਨ 1605 ਈਸਵੀ ਤਕ ਪੰਜਾਹ ਸਾਲਾਂ ਲਈ ਰਿਹਾ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦਾ ਸਾਲ ਅਕਬਰ ਦੀ ਹਕੂਮਤ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਵੀਹ ਸਾਲਾਂ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਅੰਦਰ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ 
ਵੀ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਵੀ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “1 15 0੬॥ ੦00ਟ੮(0/ਦ0 %10੧ 
30106 8010% 01 [ਮ੦000110$, 0%੧ 91081 %95 0110%€₹ 01 &300. 
ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1398 ਈਸਵੀ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ 1495 ਈਸਵੀ ਤਕ ਦਾ 
ਹੈ। ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਦੇ ਸਾਲ 1495 ਈਸਵੀ ਅਤੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ 
ਦਾ ਸਾਲ 1574 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਸਮਾਂ 79 ਸਾਲ ਥਣਦਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਭਗਤ 
ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਕੁਲ ਉਮਰ ਅੰਦਾਜ਼ਨ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਮੰਨ ਕੇ ਚੱਲੀਏ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਜਨਮ ਦਾ ਸਾਲ 1474 ਈਸਵੀ ਥਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸਮੇਂ 
ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਇੱਕੀ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਵਾਲਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1473 ਈਸਵੀ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸਮੇ' ਬਾਈ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਭਗਤੀ- 
ਭਾਵ ਵਾਲੀ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਭੀਪਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਵੀਹ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੀ ਸੈਗਤ 
ਵਿਚ ਆ ਕੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚੇਲੇ ਬਣ ਗਏ ਹੋਣਗੇ। ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਛਾਂ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ 
ਜੀ ਦਾ ਦਰਸਾਇਆ ਜਨਮ ਸਾਲ 1480 ਈਸਵੀ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, 


6. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਨੂਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਗਤ ਕੌਸ਼. ਅੰਦਰਾਜ “ਭੀਖਨ', ਪੰਨਾ 223. 

7. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤਾ ਨਾਖ਼ਦੇਵ ਤਥਾ ਹੋਰ ਭਗਤ, “ਫ਼ਗਤ ਫ਼ੀਖਨ ਜੀ' ਵਾਲਾ ਲੇਖ, 
ਪੰਨਾ 97. 

8. ਚਿ.&. ਅਿਛਟਡਹਮੀਟਿ, 7£ 50 ਨਟ/£%%. ੯. ੯1. €੧ਲ0੍ਰ '$ੜਜ4 8101੪) 3।', 
£. 414. 

9. /600. ਉ. 416. 
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ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸੈਨ ਮੰਨਣ ਨਾਲ ਡੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸਮੇ 
ਕੇਵਲ ਪੰਦਰਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਉਂਜ ਵੀ ਡਾ. ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਭੀਪਨ ਜੀ 
ਦੇ ਮੁਰਸ਼ਦ ਦਾ ਨਾਂਅ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਫਨ-ਬਿਓਰੇ ਵਿਚ 'ਸੱਯਦ ਮੀਰ ਇਬਰਾਹੀਮ ਜੀ” 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਭੀਖਨ 
ਜੀ 1473 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਅਤੇ 1574 ਈਸਵੀ ਤਕ ਜੀਂਦੇ ਰਹੇ । 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੂੰ “ਲਖਨਊ ਦੇ 
ਇਲਾਕੇ ਕਾਕੋਗੀ ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਸਾਧੂ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੱਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ 
ਵੀ ਆਪ 'ਕਾਕੋਰੀ ਦੇ ਵਸਨੀਕ”? ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਕਾਥੋਗੀ ਬਾਬਤ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਕਾਕੋਰੀ ਲਖਨਊ ਦੀ ਸਰਕਾਰ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ ਇਕ ਪਰਗਣਾ ਨਗਰ ਹੈ। ਆਪ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : "40੦੪੧ ।5 ੩ [ਆਮ ਇਕਅ ੧0%॥ ਮ1 0੬ $%॥. 01 1.06£0੦੫."" 
ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਵਿਚ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੂੰ ਇਸੇ ਕਾਕੋਰੀ ਨਗਰ ਦੇ ਹੀ ਵਸਨੀਕ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।'“ ਕੇਵਲ 
ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੋਹਾਨ ਜੀ ਦੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਪੰਡਿਤ ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ 
ਨਾਲ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸਥਾਨ '੯1114੬੬ ”ਿ6% ।॥ 1-0੮0੧੦% 1500(੧" 
ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਪਕਈ (00੪) ਨਾਂਅ ਕਾਕੋਰੀ ਤੋ' ਭਿੰਨ ਹੈ। ਭੀਖਨ 
ਜੀ ਬਨਾਰਸ ਜਾਂ ਮਗਹਰ ਜਾ ਕੇ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਅੰਤਲੇ ਸਾਲਾਂ ਦੌਰਾਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਜ਼ਰੂਰ ਮਿਲੇ ਹੋਣਗੇ । ਕਥੀਰ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਛਾਪ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਭੀਖਨ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੱਖ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮੁਰਸ਼ਦ ਦਾ ਨਾਂਅ ਸੱਯਦ ਮੀਰ ਇਬਰਾਹੀਮ ਜੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 
ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਮੀਰ ਇਥਰਾਹੀਮ ਤੋਂ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਵਿਰਾਸਤ ਹਾਸਲ ਕੀਤੀ ਸੀ। ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵਧੇਰੇ ਠੀਕ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇਂ ਸਨ ਅਤੇ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਮੁਰਸ਼ਦ ਸੱਯਦ ਮੀਰ ਇਬਰਾਹੀਮ ਜੀ ਨਹੀਂ ਸਨ। 

ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ $140001 8।0੧੦0੧ 01 ੩੪੦1" ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ, “ਖ਼ਿਆਲ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਸ਼ੇਖ਼ ਭੀਖਨ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਸੀ, ਜੋ ਲਖਨਊ ਦੀ ਸਰਥਾਰ ਦੇ ਪਰਗਨੇ ਕਾਕੋਰੀ ਦਾ 


10. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੰਦੀ ਸੰ ਲ੍ਰ ਗ੍ਰੰਝ ਸਾਹਿਡ, ਲੇਖ “ਡਗਤ ਜ਼ੀਖਨ ਜੀ', ਪੰਨਾ 122. 

11. ਭਾਈ ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ. “ਭੇਖਨ ਜੀ ਝਾਰੇ ਅੰਦਰਾਜ', ਪੰਨਾ 918. 

12. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੰਤ ਕੰਝ, ਅੰਦਰਾਜ 'ਝੀਖਨ', ਪੰਨਾ 223. 

13. ਐ.&. ੧੩੦੪000ਿ. 79£ 507 #£/0(%੪ ੯੦੧. ੯1. ੮੪੬ '$&ਮਮ 80000) 4. 
414. 

14. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 157; ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਤਥਾ 
ਹੋਰ ਭਗਤ, ਪੰਨਾ 97. 

15. ।ਲ. 9.$. €੧੩੪ਘਨ, 5671 ਮੂੰ 88685/3. (੧੩੧੬ '$ਡ੧॥੧ 8000੧ 3", . 154. 

16. ਜੀ.&. ਜਿੰ&੦੩00ੀਟ, 7੧£ 50 ੧6੧੩ ੧64. ੯1. "ਘਟ '$88 8008੩ 31'. 
0. 414. 


5੧੧ 5ਗ9੦੫ 23817 5।੧ ਹੈ। 67੦੧ `4੦।੧੦1੧੦।।67੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 


300 ਪਇਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਇਬਾਨ 


ਵਸਨੀਕ ਸੀ।”” ਲਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ ਜੀ ਭੀਖਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਭੀਖਨ ਸ਼ਾਹ ਲਖਨਊ ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਸੀ।” 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੂੰ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ 'ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ'” ਅਤੇ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ 
ਕੱਸ ਵਿਚ 'ਸੂਫ਼ੀ ਮੁਸਲਮਾਨ”” ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 'ਮੁਸਲਮਾਨ ਸੂਫ਼ੀ ਭਗਤ”' ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਵਿਚ ਆਪ 
ਜੀ ਨੂੰ 'ਵਿਦਵਾਨ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ“ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ 
ਨੂੰ '$000101 8।0॥੩॥' ਅਤੇ ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 'ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰ ਭੀਖਨ ਸ਼ਾਹ? ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਹਵਾਲਿਆਂ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਸੋਥੈਧ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਥੰਧਿਤ 
ਧਾਰਾ ਸੂਫ਼ੀ ਮਤ ਨਾਲ ਸੀ, ਪਰ ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਅਰਥ 
ਕਰਦਿਆਂ ਭਗਤਾ ਬਾਣਾ ਸਟੀਕ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸਾਰੇ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਕਿਤੇ 
ਇਕ ਭੀ ਐਸਾ ਲਫ਼ਜ਼ ਨਹੀਂ, ਜਿਥੇਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕੇ ਕਿ ਭੀਖਨ ਜੀ ਕਿਸੇ 
ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਘਰ ਵਿਚ ਜੋਮੇ-ਪਲੇ ਸਨ।?“ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਇਹ ਵੀ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : "ਕੋਈ ਲਫ਼ਜ਼ ਐਸੇ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਜਿਥੋ' ਇਹ ਸਾਬਤ ਹੋ ਸਕੇ ਕਿ ਭੀਖਨ 
ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਿੰਦੂ ਬੈਰਾਗੀ ਸਾਧੂਆਂ ਨਾਲ ਮਿਲਦੀ ਹੈ।'?” ਇਹ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਸੱਚਾਈ ਹੈ ਕਿ 'ਸਾਧ ਭਾਖਾ' ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਭਾਸ਼ਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਹੀ ਸੋਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ 
ਅਤੇ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਨੇ ਅਪਨਾਇਆ, ਭਾਵੇ' ਉਹ ਪਿਛੋਕੜ ਪੱਖੋਂ' ਹਿੰਦੂ ਸਨ ਤੋ ਭਾਵੇ' 
ਮੁਸਲਮਾਨ । ਇਲਾਕਾਈ ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਦੇ ਸਮੇ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸੁਭਾਵਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਹੀ ਆ ਗਏ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਉਹ ਸਾਰੇ ਸਿੱਹੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਸੈਥੋਧਿਤ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਕਹਿ ਰਹੇ ਸਨ ਤਾਂ ਕਿ ਲੌਕਾਂ 
ਨੂੰ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਸਮਝ ਆ ਸਕੇ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ 
ਨੇ ਭਾਰਤੀ ਹਿੰਦੂ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਬੂਲਿਆ, ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਖ਼ੁਦਾ 
ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਨੂੰ ਬਰਕਰਾਰ ਰੱਖਿਆ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “1੧੬ 1010੩ਗਮ॥੭ਹ੩॥ 
ਸਿ083੧ 11੮੬0 ॥। 11100 6ਟ॥0੮5, 300 0੦390 130€1$ 1000060 ੧111 
17. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਗਤਾ ਨਾਮਦੇਵ ਤਥਾ ਹੋਣ ਡਗਾਤ, 'ਭਗਤ ਫ਼ੀਖਨ ਜੀ' ਵਾਲਾ ਲੇਖ, ਪੰਨਾ 
97. 
16. ਡਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਭਗਤਾ ਬਾਣ?. ਭਾਗ ਦੂਜਾ, 'ਭੂਮਿਕਾ', ਪੰਨਾ 33 
19. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੱਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, “ਡੀਖਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਅੰਦਰਾਜ', ਪੰਨਾ 918. 
20. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਭੌਤ ਕੱਸ. ਅੰਦਰਾਜ 'ਡੀਖਨ', ਪੰਨਾ 223. 
21 ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਦ਼ਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 157; ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਨਾਮਏਵਾ' ਤਬਾਂ 
ਹੌਡ ਡਗਤ, ਪੰਨਾ 97. 
22. ਲਬਦਾਰਕ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਭ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ, ਪੰਨਾ 659 'ਤੇ ਫ਼ੁੱਟਨੇਟ। 
23 ਡਾ ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਭਗਤ ਝਾਣ?, ਭਾਗ ਦੂਜਾ, “ਭੂਮਿਕਾ', ਪੰਲਾ 33 
24. ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ' ਬਾਣ? ਸਨੀਭ, ਹਿੱਸਾ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 105. 'ਥਾਣੀ ਭਗਤ ਭੀਖਨ 
ਕੀ' ਲੇਖ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
25 ਉਠੀ. ਪੰਨਾ 106. 'ਥਾਣੀ ਭੀਖਨ ਜੀ ਕੀ' ਲੇਖ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
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ਸਿੰਸਿ0੪ 1000ਟ5 01 010000% ੧1012 00੯ 8੧ ਹੋਏ ੨੩7੬ !ਮਨ£ 1₹੧੩3060 00 
ਧ੩6900081 ॥11( 1੧ 0% 1੯0 1106%.”% ਇਹ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਕ-ਪਾਸੜ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਸੂਫ਼ੀ ਫ਼ਕੀਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਸੰਤਾਂ-ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ ਵੀ 
ਕਬੂਲਿਆ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ ਨਾਲ ਸਬੰਧਿਤ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ 
ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਹੀ ਆ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਈ । ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਹਿੰਦੂ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤੀ, ਇਸਲਾਮੀ ਸਭਿਅਤਾ ਅਤੇ ਯੋਗ ਮਤ ਨਾਲ ਸੰਥੋਧਿਤ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੀ ਖੁੱਲ੍ਹ ਕੇ ਵਰਤੋਂ' ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਹਿੰਦੂ ਮਤ ਅਤੇ ਇਸਲਾਮ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਚੱਲਤ ਸਾਰੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਕੇਵਲ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਿਸੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਪਿਛੋਕੜ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਜ਼ਹਬ 
ਜਾਂ ਮਤ ਨਾਲ ਪੱਕੋ ਤੌਰ 'ਤੇ ਅਤੇ ਨਿਸਚਿਤ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੋੜਨਾ ਮੁਨਾਸਿਬ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਇਸ ਲਈ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਵੱਲੋ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜਨਮ ਜਾਂ ਪਿਛੋਕੜ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਿਤ ਧਰਮ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਨਿਸਚਿਤ ਤੋਰ 'ਤੇ 
ਸਿੱਟਾ ਕੱਢਣਾ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ ਉਚਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਕਰਨ ਸਮੇ' ਬਾਣੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਕ ਪੱਖ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਵਿਚ 
ਰੱਖਿਆ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਗੱਲ ਵੱਲ ਕੋਈ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਬਾਣੀ 
ਉਚਾਰਣ ਵਾਲੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਕਿਸ ਧਰਮ ਜਾਂ ਮਤ ਨਾਲ ਹੈ। ਇਥੇ ਡਾ. 
ਵਜ਼ੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖੇ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕਰਨੇ ਬਿਲਕੁਲ ਚੁਕਵੇ' ਹਨ। ਆਪ ਜੀ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਪਾਵਨ ਬੀੜ ਦੀ ਸੈਪਾਦਨਾ ਸਮੇਂ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਜੋ ਰਚਨਾ ਸੀ 
ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਪਾਸ ਪੁੱਜੀ ਅਤੇ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ, ਉਹ 
ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਕਸਵੱਟੀ ਉੱਤੇ ਪੂਰੀ ਉਤਰਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਲਈ ਇਹ ਗੱਲ ਕੋਈ 
ਮਹੱਤਤਾ ਨੀਂ ਸੀ ਰੱਖਦੀ ਕਿ ਬਾਣੀਕਾਰ ਕਿਸ ਧਰਮ ਦਾ ਹੈ, ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਾਂ ਹਿੰਦੂ । 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਗਤ ਭੀਪਨ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਪਹਿਲ ਦਿੱਤੀ। ਭਗਤ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਹੋਰਨਾਂ ਸੰਤਾਂ-ਭਗਤਾਂ ਨਾਲ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਸਾਂਝ ਹੈ। ਇਥੋ ਤਕ ਕਿ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਤੋ ਕਈ ਵਾਕੇਸ਼ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੇ ਭਗਤ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦੇ ਹਨ।”: 

ਭੀਖਨ ਜੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤ ਮਾਰਗ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਸਨ ਅਤੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 
ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਕਈ ਬੱਚੇ ਸਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “੬ 1੬੧ ।0॥੬੪੦0੪ 10164੮।) 
ਢ॥੦ 3(00160 [ਆਇ00੧, 001 ੦1 ੧00) %੬ਦ ਕਹਮ॥€0 ੧੧੧ 0 
੬700₹111500੬00 01 9੬2(0002. [ਮ੬੧੧. ੧159001. ੧੦%100£੯ ੩70 


26. ਦ.&. ਵ੩ਟ0010ਟ. 7ਟ 560 ਨੈਟ4ਫ੦ਨ ੧੦1. ੯1, 0. 1-2. ਸਿਅਨ ਹੋਟ [ਸਟ 
"੪9੬9੮ ੮੪ ਪੋਘ €ਜ%॥। $30006'. 

27. ਡਾ. ਵਜੀਰ ਸਿੰਘ, ਸ਼ੈ ਡਗਤ ਸਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਡਾਏ, “ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ : ਬਾਣੀ ਸੰਸਾਰ', 
ਪੰਨਾ ੧23. 
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:900ਟ."੨ ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਕਈ 
ਸਾਲ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ ਕੰਮ ਵੀ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । 
ਇਕ ਵਾਰ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਪਾਸ ਇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਰਮਜ਼ਾਨ ਦੇ ਮਹੀਨੇ ਵਿਚ ਤਰਕ- 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀ ਇਕ ਕਿਤਾਬ ਲੈ ਕੇ ਆਇਆ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿੱਚੋਂ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ ਆਪ 
ਜੀ ਪਾਸੋਂ ਮੰਗ ਕੀਤੀ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਕਿ ਉਹ ਇਸ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਕੁਝ ਕਿਤਾਬਾਂ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਾਲੀਆਂ ਪੜ੍ਹੇ । ਇਥੋਂ ਇਹ ਪਤਾ 
ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭੀਖਨ ਜੀ ਤਰਕ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੀਆਂ ਕਿਤਾਬਾਂ ਨਾਲੋ' ਵਧੇਰੇ ਅਹਿਮੀਅਤ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਕਿਤਾਬਾਂ ਨੂੰ ਦਿੰਦੇ ਸਨ। ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਬਾਰੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ 
ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਨੂੰ ਇਗੀਜ ਦੇ ਮੀਰ ਸੱਯਦ ਇਬਰਾਹਿਮ 
ਦੇ ਵਾਰਸ ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਖਿਆ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਲਈ 
ਸੀ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : “1੬ ₹੦॥੦੧66 05 5071੧081 50666551011 
00॥॥ ਘ0 $30910 [0੩00੧ 01 [[, %॥੦ ੧੩5 0115611 012 11051 1੪200 
01 0% (੬70੬੦ 10੬॥ 0( ਮਿੰਦ ੧੩੬." ਇਕ ਗੱਲ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਹੋਰ ਵੀ ਦੱਸਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਭੀਖਨ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸੂਫ਼ੀ ਰਹੱਸ ਨੂੰ ਖੁੱਲ੍ਹੇਆਮ ਲੋਕਾਂ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦੇ ਸਨ। ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਕੁਰਾਨ-ਸ਼ਰੀਫ਼ ਗ੍ਰੰਥ 
ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਸੀ, ਉਹ ਸ਼ਰੀਅਤ ਦੇ ਮਾਹਿਰ ਸਨ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਇਮਾਮਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਸਗ਼ ਤੋਂ ਵੱਡੇ ਇਮਾਮ ਅਬੂ ਹਨੀਫ਼ਾ ਤੋਂ ਵੀ ਇਸ ਵਿਦਵਤਾ ਵਿਚ ਉਹ ਅੱਗੇ ਸਨ। 
ਉਹ ਸੱਤ ਤਗੈਕਿਆਂ ਨਾਲ ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰੇਥ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰ ਸਕਦੇ ਸਨ। 
ਇਹ ਗੱਲਾਂ ਲਿਖਦਿਆਂ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਇਤਿਹਾਸਥਾਰ ਬਦੌਨੀ 
(89300) ਦਾ ਹਵਾਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਰੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਕਿਤੋਂ ਕੋਈ ਸੂਚਨਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਹੀਂ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਪਤਨੀ ਬਾਰੇ ਵੀ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ ਉਪਲਬਧ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾ ਹੀ ਬੱਚਿਆਂ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਬਾਰੇ ਕਿਤੋਂ ਕੁਝ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ। ਏਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਪਤਾ 
ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਗ੍ਰਹਿਸਤੀ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੋ ਕਈ ਬੱਚੇ ਸਨ। ਆਪ 
ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਨਿਰਬਾਹ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇਣ ਦਾ 
ਸੀ। ਇਉਂ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਉੱਚ-ਕੋਟੀ ਦੇ ਕਾਜ਼ੀ ਅਤੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਅਧਿਆਪਕ ਸਨ। ਲੋਕ ਆਪ ਜੀ ਪਾਸੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਸੰਖੇਪ ਵਿਚ ਕਹਿਣਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ 
ਬਹੁਤ ਹੀ ਉੱਚੇ ਦਰਜੇ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਜੀਵਨ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਵਾਂਗ 
ਸ਼ਰ੍ਹਾ ਦੇ ਪੱਕੇ ਸਨ ਅਤੇ ਅੱਲ੍ਹਾ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੈਗੇ ਹੋਏ ਸਨ। ਆਪ 
ਉੱਚ-ਦਰਜੇ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਸਨ ਅਤੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਆਗੂ ਵੀ ਸਨ। ਇਮਾਮ 
28. ਦ.&. %ਛ8000ਂ੮, 7੧੬ 5$0% ਸੈਟ#ਨਲ, ਸੰ. ੯1, €ਮਖਲਟ '$ਡਜਮ 800021੩7 41', 


£- 415. 
29. /6%. 
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ਨਾਲੋਂ ਵੀ ਵੱਧ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਮਾਨਤਾ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਪਾਕ-ਪਵਿੱਤਰ 
ਸੀ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਅਸਰ ਸੀ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਬੱਚੇ ਵੀ ਵਿਦਵਤਾ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ 
ਸਨ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗੁਣਾਂ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ, ਜੋ ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹਨ, ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਉਂਦੇ 
ਹਨ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਦੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਵੀ 
ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ ਚਿਤਰਣ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬੜੀ ਸ਼ਿੱਦਤ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੱ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਉਮਰ ਠੀਕ ਹੀ ਸੌ ਸਾਲ ਜਾਂ ਇਸ ਤੋਂ ਵੱਧ ਰਹੀ ਹੋਵੇਰੀ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਜਾਂ 
ਸਮਕਾਲੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰ ਹੀ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ 
ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਮਧਕਾਲੀਨ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੁੜੇ ਹੋਏ 
ਸਨ ਅਤੇ ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਦਿੱਤਾ 
ਅਤੇ ਭਗਤ ਵਜੋ' ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੱਤਾ । 


(ਅ) ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ 


ਭਗਤ ਭੀਖਲ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਰਾਗ ਸੋਰਠਿ 
ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪੰਨਾ 659 'ਤੇ ਸੁਭਾਇਮਾਨ ਹਨ । ਪਹਿਲੇ 
ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਬੁਢਾਪੇ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਬੁਢਾਪੇ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਰੀਰ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਅੱਖਾਂ ਵਿੱਚੋ ਪਾਣੀ ਵਹਿਣ 
ਲੱਗਦਾ ਹੈ, ਕੇਸ ਦੁੱਧ ਵਰਗੇ ਸਫ਼ੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਗਲਾ ਵੀ ਕੰਮ ਕਰਨੋ' ਹਟ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਆਵਾਜ਼ ਨਹੀਂ ਨਿਕਲਦੀ । ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮੂੰਹੋਂ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਉਚਾਰਣ ਭਾਵ ਹਗੇ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਆਪ ਜੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ 
ਬਾਰੇ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਨੈਨਹੁ ਨੀਰੁ ਬਹੈ ਤਨੁ ਖੀਨਾ ਭਏ ਕੇਸ ਦੁਧ ਥਾਨੀ ॥ 
ਰੂਧਾ ਕੇਨੁ ਸਬਦੁ ਨਹੀਂ ਉਚਰੈ ਅਥ ਕਿਆ ਕਰਹਿ ਪਰਾਨੀ ॥ 
(ਸੰਗਠਿ ਡੰਖਨ ਜੀ. ਪੰਨਾ 659) 
ਬੁਢਾਪਾ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਰੋਗ ਹੈ ਜਾਂ ਇਉਂ ਕਹੀਏ ਕਿ ਬੁਢਾਪੇ 
ਵਿਚ ਸਗੋਰ ਕਮਜ਼ੋਰ ਹੋ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਕਈ ਰੋਗ ਆ ਚੌਬੜਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਅਵਸਥਾ 
ਦਾ ਦੁੱਖ ਦੂਰ ਕਰਨ ਲਈ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਵੈਦ ਦੀ ਦੱਸ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸੰਸਾਰ 
ਦੇ ਵੈਦ ਬੁਢਾਪੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੋ ਜਾਂ ਇਉਂ ਕਹਿ ਲਈਏ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦਾ ਨਾਮ ਨਾਂ ਸਿਮਰਨ ਕਰਕੇ ਜੋ ਦੁੱਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਇਲਾਜ ਕਿਸੇ 
ਸੈਸਾਰੀ ਵੈਦ ਜਾਂ ਡਾਕਟਰ ਕੋਲ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਰਹਾਉ ਦੀ ਤੁਕ ਵਿਚ ਭਗਤ ਭੀਖਨ 
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ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਹੀ ਅਜਿਹਾ ਵੈਦ ਹੈ, ਜੋ ਇਸ ਦੁਖੀ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ' 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਛੁਟਕਾਰਾ ਕਰਵਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਆਪਣੇਂ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੁੱਖ 
ਦੂਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅਜਿਹਾ ਵੈਦ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਦੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤੀ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ 
ਹੈ। ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਭ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਰਾਮ ਰਾਇ ਹੋਹਿ ਬੈਦ ਬਨਵਾਰੀ ॥ 
ਅਪਨੇ ਸੈਤਹ ਲੇਹੁ ਉਥਾਰੀ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ /ਸੋਗਣਿ ਲੰਖਨ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 659) 
ਇਥੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਰਾਮ ਰਾਇ ਅਤੇ ਬਨਵਾਰੀ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕਰਦੇ 
ਹੋਏ ਉਸ ਨੂੰ ਵੈਦ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸੈਤਾਂ- 
ਭਗਤਾਂ ਭਾਵ ਉਸ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਦੁੱਖਾਂ ਦੇ ਭਵ-ਸਾਗਰ ਤੋ' ਤਾਰ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਪਹਿਲਾਂ ਭਗਤ ਜੀ ਨੇ ਸਗੀਰ ਦੇ ਦੁੱਖਾਂ ਦਾ ਅਤੇ ਸਰੀਰ ਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਦਾ 
ਚਿਤਰਣ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਹੁਣ ਅਗਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਮਨ ਦੇ ਦੁੱਖਾਂ 
ਅਤੇ ਮਨ ਦੇ ਰੋਗਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਮਾਥੇ ਪੀਰ ਸਰੀਰਿ ਜਲਨਿ ਹੈ ਕਰਕ ਕਰੇਜੇ ਮਾਹੀ ॥ 
ਐਸੀ ਬੇਦਨ ਉਪਜਿ ਖਰੀ ਭਈ ਵਾ ਕਾ ਅਉਖਧੁ ਨਾਹੀ ॥ 
/ਸੌਗਨੇ ਲੀਨ ਨੀ. ਪੰਨਾ ੬59) 
ਮੱਥੇ ਵਿਚ ਪੀੜ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਸਗੀਰ ਵਿਚ ਜਲਣ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਲੇਜੇ ਵਿਚ 
ਭਾਵ ਦਿਲ ਵਿਚ ਦਰਦ ਉੱਠਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਐਸਾ ਰੋਗ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਕੋਈ ਇਲਾਜ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੀ ਕੋਈ ਦਵਾਈ ਕਿਸੇ ਵੈਦ ਜਾਂ 
ਡਾਕਟਰ ਕੋਲ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ ਅਤੇ ਜਿਹੜਾ ਲਾ-ਇਲਾਜ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਸਿੱਧੇ ਅਰਥ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਤਾਂ ਉਪਰੋਂ ਉਪਰੋਂ ਇਹ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਸਗੀਰ ਦੇ 
ਰੋਗ ਦੀ ਹੀ ਗੱਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਪਰ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਦੇਖੀਏ ਤਾਂ ਮੱਥੇ ਦੀ ਪੀੜ 
ਜਾਂ ਸਿਰ ਦੀ ਪੀੜ ਅਕਸਰ ਦਿਮਾਗ਼ੀ ਪਰੇਸ਼ਾਨੀ ਅਤੇ ਮਾਨਸਿਕ ਬੇਚੈਨੀ ਨਾਲ 
ਸੋਬੋਧਿਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਕਲੇਜੇ ਵਿਚ ਪੀੜ ਜਾਂ ਦਿਲ ਵਿਚ ਦਰਦ ਦਾ ਭਾਵ ਵੀ ਅੰਤਰੀਵੀ 
ਮਾਨਸਿਕ ਰੋਗ ਵੱਲ ਹੀ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਹੇਠ 
ਲਿਖਿਆ ਪਵਿੱਤਰ ਸਲੋਕ ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਬਾਂਹ ਦੀ 
ਨਬਜ਼ ਤੋ ਇਸ ਰੋਗ ਦਾ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲੱਗਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਲਾ ਵੈਦ ਜਾਣਦਾ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਕਿ ਦਰਦ ਤਾਂ ਦਿਲ ਵਿਚ ਹੈ : 
ਵੈਦੂ ਬੁਲਾਇਆ ਵੈਦਗੀ ਪਕਲਿ ਢੰਢੇਲੇ ਬਾਂਹ ॥ 
ਭੁਲਾ ਚੈਦੂ ਨ ਜਾਣਈ ਕਰਕ ਕਲੇਜੇ ਮਾਹਿ ॥ 
ਮਲਾਰ ਕਾਂ ਵਾਰ ਮਹਲਾ 5, ਪੰਨਾ /279/ 
ਰੋਗ ਕੀ ਹੈ ? ਰੋਗ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲੋਂ ਟੁੱਟੇ ਹੋਣ ਦਾ ਹੈ। ਸੋਸਾਰ ਵਿਚ 
ਖਚਿਤ ਹੋਇਆ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਅਸਲੀ ਸੋਮੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਭੁੱਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
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ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਛੁੱਲ ਜਾਣ 'ਤੇ ਫਿਰ ਸਾਰੇ ਰੋਗ ਆ ਚੰਬੜਦੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਰੋਗਾਂ ਦਾ ਕਾਰਨ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਖਸਮੁ ਵਿਸਾਰਿ ਕੀਏ ਰਸ ਭੋਗ ॥ 

ਤਾਂ ਤਨਿ ਉਠਿ ਖਲੋਏ ਰੋਗ । (ਮਲਾਰ ਮ` $. ਪੰਨਾ 1256) 


ਕਾਮ, ਕੌਂਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੰਕਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਤਨ ਅਤੇ ਮਨ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਬਿਪਤਾ 
ਵਿਚ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਜ ਵਿਕਾਰਾਂ 'ਤੇ ਕਾਬੂ ਪਾਉਣ ਲਈ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਯਾਦ ਜਰੂਰੀ ਹੈ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਯਾਦ ਵਿਚ ਜੀਂਦਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਕਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ 'ਤੇ ਹਾਵੀ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦਿੰਦਾ । ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸੱਚਾਈ, ਸੈਜਮ, 
ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਭਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਮਨ ਅਤੇ ਤਨ ਦੀ ਅਰੋਗਤਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਜਿਸ ਲਾ-ਇਲਾਜ ਅਤੇ ਅਸਾਧ ਰੋਗ ਦੀ ਗੱਲ ਕਰ ਰਹੇ 
ਹਨ, ਉਹ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਤੋਂ ਟੁੱਟਣ ਨਾਲ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇ ਟਹਿਣੀ 
ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਰੁੱਖ ਨਾਲੋਂ ਟੁੱਟ ਕੇ ਸੁੱਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਤਨ-ਮਨ 
ਨਾਮ ਨਾਲੋਂ ਟੁੱਟ ਕੇ ਸੁੱਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਭੀਖਨ ਜੀ ਇਹ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ 
ਪੀੜਾ ਦੀ ਜਾਂ ਇਸ ਰੋਗ ਦੀ ਕੋਈ ਦਵਾਈ ਨਹੀਂ ਹੈ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਦੇ ਡਾਕਟਰਾਂ ਜਾਂ ਵੈਦਾਂ ਕੋਲ ਇਸ ਰੋਗ ਦੀ ਦਵਾਈ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
“ਵਾਕਾਂ ਅਉਖਧੁ ਨਾਹੀ” ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰੀ ਡਾਕਟਰਾਂ ਕੋਲ ਇਸ ਰੋਗ 
ਦਾ ਇਲਾਜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਗਲੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਇਹ ਰੋਗ ਲਾ-ਇਲਾਜ ਹੈ, ਪਰ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਪੱਧਰ 'ਤੇ ਇਹ ਰੋਗ ਲਾ-ਇਲਾਜ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ 
“ਅਉਖਧੁ ਭਾਵ ਦਵਾਈ ਦੀ ਦੱਸ ਪਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਹਰਿ ਕਾ ਨਾਮੁ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਜਲੁ ਨਿਰਮਲੁ ਇਹੁ ਅਉਖਧੁ ਜਗਿ ਸਾਰਾ ॥ 
ਗੁਰ ਪਰਸਾਦਿ ਕਹੈ ਜਨੁ ਭੀਖਨੁ ਪਾਵਉ ਮੋਖ ਦੁਆਰਾ ॥ 
ਸਿੰਗਨ ਡੀਖਨ ਜੀ, ਪੰਨਾ 659) 
ਔਸ਼ਧੀ ਜਾਂ ਅਉਖਧ ਹੈ-ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ। ਇਹ ਨਾਮ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਹੈ। ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਵਿਚ ਅਮਰ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ। ਅਮਰ ਮਨੁੱਖ ਉਦੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਦੋ ਉਹ 
ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਚੱਕਰ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾ ਲਵੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਜਿੰਨਾ ਚਿਰ ਜਨਮ ਹੈ, 
ਓਨਾ ਚਿਰ ਮਰਨ ਵੀ ਨਾਲ ਹੀ ਹੈ। ਆਵਾਗਵਨ ਦਾ ਦੁੱਖ ਬੜਾ ਭਾਰੀ ਦੁੱਖ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੁੱਖ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਭਾਵ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਅਸਲੀ 
ਮੰਜ਼ਲ ਹੈ। ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਦੇ ਸਮਾਨ ਹੈ। ਜਲ ਜੀਵਨ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਹੈ। ਜਲ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਹਰਾ-ਭਰਾ ਰੱਖਦਾ ਹੈ। ਜਲ ਸਫ਼ਾਈ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੇਣ 
ਵਾਲਾ ਹੈ। ਜਲ ਮੈਲ ਨੂੰ ਧੋਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ 
ਜਿਥੇ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦੱਸਿਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਵੀ ਆਖਿਆ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ 
ਵਿਚ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਲਈ ਇਹੋ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਰਾਮ-ਬਾਣ ਔਸ਼ਧੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ 


5੧੧ 59੦੫ 23817 5॥੧ ਹੈ। 67੦੧) 14੦01011ਗ੧ਇ167੦€ਜ॥੧੦।1.੦੦॥॥ 


306 ਪੰਦਰਾਂ ਡਲਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰੋਗਾਂ ਨੂੰ ਕੱਟ ਦੇਣ ਦੇ ਸਮਰੱਥ ਹੈ। ਮੋਖ ਦੁਆਰੇ ਤਕ ਭਾਵ ਮੁਕਤੀ 
ਦੇ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਵਾਲੀ ਇਹ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਦਵਾਈ ਮਿਲਦੀ ਕਿਵੇਂ ਹੈ ? 
ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ “ਗੁਰਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਕਹਿ ਕੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ ਇਸ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅਉਖਧ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਸੌਖ ਦੁਆਰਾ' ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਇਸ 
ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅਉਖਧ ਬਾਰੇ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਰਥ ਰੋਗਾਂ ਦੀ ਦਵਾਈ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕਲਿਆਣਕਾਰੀ ਹੈ : 
ਸਰਥ ਰੋਗ ਕਾ ਅਉਖਦੁ ਨਾਮੁ ॥ 
ਕਲਿਆਣ ਰੂਪ ਮੰਗਲ ਗੁਣ ਗਾਮ ॥ (ਗਾਉਲਾੀ ਸ਼ਖਮਨ? #: ੫. ਪੰਨਾ 2747 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਭਾਵ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਖ਼ਜ਼ਾਨਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗਾਇਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪ-ਮੁਹਾਰੇ ਹੀ ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਣ ਲੱਗਦਾ ਹੈ। ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਨਸਾ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੀ ਇਕ ਕਿਰਨ ਘੋਰ ਹਨੇਰੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ, ਉਵੇਂ' ਹੀ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਭਾਵ ਗਿਆਨ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਔਗੁਣਾਂ ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਭਾਵ ਅਗਿਆਨਤਾ 
ਦੇ ਹਨੇਰੇ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਕਲਿਆਣ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ-ਮੁਕਤੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ 
ਰੂਪੀ ਸਾਰੇ ਰੋਗ ਕੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਯਾਦ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਵਾਈ 
ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦੇ ਰੋਗ ਕੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਦੁਆਰਾ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਦੀਰਘ ਤੋ' ਦੀਰਘ ਭਾਵ ਹਉਮੈ ਵਰਗੇ ਦੀਰਘ ਰੋਗ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਕਾਮ, 
ਜੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਫਿਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਤਾਉਂਦੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਮਨੁੱਖ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਕਬੂਲ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਗ਼ਲਤ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਪੰਚ ਦੂਤ ਮਨੁੱਖ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ ਵੱਸ ਵਿਚ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸੈਜਮ ਨਾਲ ਭਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਦੇ ਆਪਣੇ ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਨਾਮ ਰੂਪੀ 
ਅਉਖਧ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਇਸ ਨੂੰ ਨਿਰਮੋਲਕ ਰਤਨ ਦੱਸ ਕੇ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਨਾਮ ਰੂਪੀ 
ਰਤਨ ਏਨਾ ਮੁੱਲਵਾਨ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਕੀਮਤ ਏਨੀ ਵੱਡੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੋਚ ਉਥੇ 
ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦੀ । ਅਮੁੱਲ ਜਾਂ ਨਿਰਮੋਲਕ ਵਸਤੂ ਉਹ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਦੀ ਕੀਮਤ ਅਥਾਹ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਕੀਮਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਹੀ ਨਾ ਹੋ ਸਕੇ। ਜਿਸ 
ਦਾ ਮੁੱਲ ਕੋਈ ਪਾ ਹੀ ਨਾ ਸਕੇ, ਉਹ ਵਸਤੂ ਨਿਰਮੋਲਕ ਜਾਂ ਅਮੁੱਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ 
ਨਿਰਮੋਲਕ ਵਸਤੂ ਹੈ, ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ। ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਕੋਹਿਨੂਰ ਹੀਰਾ ਬਹੁਤ 
ਕੀਮਤੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਵੀ ਕੀਮਤ ਪੈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਨਾਮ ਰੂਪੀ 
ਰਤਨ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਦੁਨੀਆਂ ਦੇ ਹੀਰੇ-ਮੋਤੀ ਜਾਂ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਕੁਝ ਵੀ ਨਹੀਂ ਹਨ। 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਅਨਮੋਲ ਰਤਨ ਦੀ 
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ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਚੰਗੇ ਭਾਗਾਂ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਇਹ ਰਤਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਭਾਵੇਂ ਕਿੰਨੇ ਮਰਜ਼ੀ ਯਤਨ ਕਰ ਲਵੇ, ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ 
ਛੁਪਾ ਕੇ ਨਹੀਂ ਰੱਖ ਸਕਦਾ। ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਾਲਤ ਉਸ ਗੁੰਗੇ ਵਰਗੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, 
ਜਿਹੜਾ ਮਠਿਆਈ ਖਾਂਦਾ ਹੋਇਆ ਆਨੰਦ ਤਾਂ ਮਾਣਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਆਨੰਦ 
ਨੂੰ ਬਿਆਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ ਦੇ ਗੁਣ ਹੀ ਏਨੇ 
ਅਣਗਿਣਤ ਅਤੇ ਅਥਾਹ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਚਾਹਵੇ ਵੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪੂਰਨ ਬਿਆਨ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਇਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਅਥਾਹ ਰਸ ਅਤੇ ਗਹਿਰਾ ਰਹੱਸ 
ਹੈ। ਗੂੰਗੇ ਨੂੰ ਗੁੜ ਜਾਂ ਮਠਿਆਈ ਖਾਂਦੇ ਦੇਖੀਏ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਚਿਹਰੇ ਦੇ ਹਾਵ- 
ਭਾਵ ਤੋਂ ਉਸ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦਾ ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਹੜੀ ਉਹ ਉਸ ਵੇਲੇ ਮਾਣ ਰਿਹਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਵੇ' ਉਹ ਬੋਲ ਕੇ ਮੂੰਹੋਂ ਗੁੜ ਜਾਂ ਮਠਿਆਈ ਦੇ ਮਿੱਠੇ ਸਵਾਦ ਬਾਰੇ 
ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਦੱਸ ਸਕਦਾ, ਪਰ ਉਸ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਚਮਕ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਚਿਹਰੇ 
'ਤੇ ਆਏ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇ ਹਾਵ-ਭਾਵ ਉਸ ਸ਼ੁਸ਼ੀ ਨੂੰ ਲੁਕਾ ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ। ਨੀਕ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜਿਸ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ-ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਭਾਵੇ' ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਇਸ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਦੇ ਆਨੰਦ ਨੂੰ ਕਹਿ ਕੇ ਬਿਆਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਪਰ ਉਸ ਦੇ ਨਿਰਮਲ ਹੋਏ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਥੋ ਦਾ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲੱਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਵਿਚਾਰ, ਉਸ 
ਦੇ ਬਚਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮ ਪ੍ਰਭੂ-ਨਾਮ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੋਗੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ 
ਰੋਗ ਦਾ ਨੂਰ ਛੁਪਿਆ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਉਸ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ, 
ਉਸ ਦੇ ਮਿੱਠੇ ਬਚਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਕੀਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਸੈਸਾਰ ਤੋਂ' ਲੁਕੇ ਹੋਏ ਨਹੀਂ 
ਰਹਿੰਦੇ। ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ ਨੂੰ ਨਿਰਮੋਲਕਤਾ ਅਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੇ ਰਹੱਸ ਨੂੰ 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਕ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਐਸਾ ਨਾਮੁ ਰਤਨੁ ਨਿਰਮੋਲਕੁ ਪੁੰਨਿ ਪਦਾਰਕੁ ਪਾਇਆ 8 
ਅਨਿਕ ਜਤਨ ਕਰਿ ਹਿਰਦੈ ਰਾਖਿਆ ਰਤਨੁ ਨ ਛਪੈ ਛਪਾਇਆ ॥ 
ਰਰਿ ਗੁਨ ਕਰਤੇ ਥਹਨੁ ਨ ਜਾਈ ॥ ਜੈਸੇ ਗ੍ਰੀਗੇ ਕੀ ਮਿਠਿਆਈ 8 
/ਸ਼ੌਂਗਨਿ ਭਾਂਖਨ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ 52; 
ਐਸੇ ਨਿਰਮੋਲਕ ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਰਤਨ ਨੂੰ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣ ਨਾਲ ਕੀ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਰਸਨਾ ਰਮਤ ਸ਼ਨਤ ਸੁਖ ਸ੍ਰਚਨਾ ਚਿਤ ਚੇਤੇ ਸੁਖੁ ਹੋਈ ॥ 
ਕਹੁ ਭੀਖਨ ਦੁਇ ਨੈਨ ਸੈਤੌਖੇ ਜਹ ਦੇਖਾਂ ਤਹ ਖ਼ੋਈ ॥ 
/ਸੋਗਠਿ ਡੀਨ ਜਨ. ਪੰਨਾਂ 655) 
ਰਸਨਾ ਭਾਵ ਜੀਭ ਨਾਲ ਪ੍ਰਕੂ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਜੀਭ ਨੂੰ ਆਨੰਦ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜੀਭ ਮਿੱਠੇ ਰਸ ਨਾਲ ਭਰ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਭਾਵ ਜ਼ਬਾਨ ਵਿਚ ਮਿਠਾਸ 
ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜੀਫ਼ ਜਦੋਂ' ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕੈਨ ਉਸ ਨੂੰ ਸੁਣਦੇ ਹਨ। 
ਗੰਨ ਜਦੋਂ ਚੰਗੀ ਗੱਲ ਸੁਣਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਚੰਗਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ 
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ਦੇ ਮਿੱਠੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਕੈਨ ਵੀ ਆਨੌਦ ਵਿਚ ਰਸ ਮਾਣਨ ਲੱਗਦੇ ਹਨ। ਹਰੀ 
ਦੇ ਨਾਮ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕੰਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰ ਕੇ ਮਨ ਤਕ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ। 
ਫਿਰ ਹਿਰਦਾ ਭਾਵ ਮਨ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦਾ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮਨ ਦੀ ਬੇਚੈਨੀ, ਮਨ 
ਦੀ ਭਟਕਣ ਅਤੇ ਮਨ ਦੀ ਪਰੇਸ਼ਾਨੀ ਦੂਰ ਹੋ ਕੇ ਮਨ ਟਿਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚਿੱਤ ਜਾਂ 
ਮਨ, ਆਨੰਦਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚਿੱਤ ਅਤੇ ਚੇਤੇ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਭਾਵਨਾ ਪੱਖੋ' 
ਵੀ ਡੂੰਘਾ ਸੰਬੋਧ ਹੈ। ਚਿੱਤ ਜੋ ਚੇਤਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹਾ ਹੀ ਚਿੱਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਨਦੀ ਵਹਿ ਰਹੀ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਿਚਾਰ, ਵਚਨ 
ਅਤੇ ਕਰਮ ਤਿੰਨੇ ਹੀ ਪ੍ਰਦੂਸ਼ਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਚਿੱਤ ਵਿਚ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਵਾਹ 
ਚੱਲ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਵਿਕਾਰ ਨੱਸ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵਿਚਾਰ, ਵਚਨ ਅਤੇਂ 
ਕਰਮ ਤਿੰਨੇ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਚਿੱਤ ਜਾਂ ਮਨ ਸੁਖ ਅਤੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਕੇ ਸਹਿਜ ਵਿਚ ਟਿਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਜ਼ਬਾਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਅੱਖਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅੰਦਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਬਾਹਰ ਆ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਹੀ 
ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਰਸਨਾ (ਜੀਭ), ਸ੍ਰਵਨਾ (ਕੌਨ) ਅਤੇ ਚਿੱਤ (ਹਿਰਦਾ ਜਾਂ ਮਨ) 
ਮਰ ਹਉ ਹਰਨ ਪਬਾਬ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਨੈਨ ਭਾਵ ਮਪ ਦੀ/ਰੱਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। 
ਅੱਖਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਦਾ ਅਕਸ ਹਨ। ਜ਼ਬਾਨ ਜਾਂ ਜੀਭ ਜਿਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਲੁਕਾ ਲਵੇ, 
ਅੱਖਾਂ ਉਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਦਿੰਦੀਆਂ ਹਨ । ਗੂੰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਾਮਲੇ ਵਿਚ ਵੀ 
ਅੱਖਾਂ ਜੀਭ ਜਾਂ ਜ਼ਬਾਨ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਅੱਖਾਂ ਦੇ ਇਸ਼ਾਰਿਆਂ ਦੀ ਬੇਲੀ 
ਗੂੰਗੇ ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ ਵੱਧ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਅੱਖਾਂ ਤੋਂ ਜ਼ਬਾਨ 
ਦਾ ਕੈਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਭੀਖਨ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜੀਭ ਨਾਲ ਹਰੀ-ਨਾਮ ਦਾ 
ਜਾਪ ਕਰਨ, ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਜਾਪ ਸੁਣਨ ਅਤੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਜਾਂ ਚਿਤ ਵਿਚ ਇਸ 
ਜਾਪ ਨੂੰ ਚੇਤੇ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਹ ਵੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੋਵੇ' ਨੈਣ ਸੰਤੋਖ 
ਭਾਵ ਸੋਤੁਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਭਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅੱਖਾਂ ਰੱਜ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਲ, ਕਿਉਂਕਿ ਹੁਣ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹਰ ਪਾਸੇ “ਹਰਿ ਜੀਓ” ਹੀ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। “ਹਰਿ ਜੀਓ ਦਾ ਰਸਨਾ 
ਨਾਲ ਜਾਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, “ਹਰਿ ਜੀਓ" ਥੰਨ ਸੁਣਦੇ ਹਨ, 'ਹਰਿ ਜੀਓ” ਚੇਤੇ ਵਿਚ ਵੱਸ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ “ਹਰਿ ਜੀਓ” ਹਰ ਪਾਸੇ ਅੱਖਾਂ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 

“ਜਹ ਦੇਖਾਂ ਤਹ ਸੋਈ" ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਕੋਈ ਆਸਾਨ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ 
ਨਾਂ ਹੀ ਇਹ ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਨ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਕਣ ਕਣ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਦੇਖਣਾ 
ਵਿਰਲੇ ਗੁਰਮੁਖਾਂ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਸਾਰੇ 
ਭਿੰਨ-ਤੋਦ, ਦੂਈ-ਦਵੈਤ ਅਤੇ ਵਿਤਕਰੇ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਆਪਣੇ ਬੇਗਾਨੇ ਦਾ 
ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ ! ਵੈਰੀ-ਮਿੱਤਰ ਦਾ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ । ਸੇਨੋ-ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਅੰਤਰ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਊਚ-ਨੀਚ ਦਾ ਅੰਤਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਹੋਂਦ ਦਾ ਚਾਰੇ ਪਾਸੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਦਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਸਮਦਰਸ਼ੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨੈਣਾਂ ਦੀ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਿਰਮਲ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਾਮ, ਕੁਂਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੋਕਾਰ 
ਦੇ ਭੈੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਾਂ ਤੋਂ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਨੈਣ ਬਚੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਨੈਣ ਆਪ 
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ਤਾਂ ਸੀਤਲ ਹੁੰਦੇ ਹੀ ਹਨ, ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸੀਤਲਤਾ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਪ੍ਰਭੂ ਜੀ ਦੀ ਸਰਥ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਨੂੰ ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਦੋ ਨੈਣਾਂ ਰਾਹੀਂ ਦੇਖਦਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਵਿਸਮਾਦ ਨਾਲ ਭਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਸਲ ਵਿਚ ਰਸਨਾ, ਕੈਨ, ਹਿਰਦਾ 
ਅਤੇ ਨੈਣ ਮਨ ਦੇ ਵੀ ਇੰਦਰੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਦੋਂ ਆਪਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਜੀ ਦੇ 
ਨਾਮ ਨਾਲ ਤਾਲਮੇਲ ਬੈਠਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹੀ ਇੰਦਰੇ ਤਨ ਦੇ ਇੰਦਰੇ ਹੋ ਕੇ ਤਨ ਨੂੰ 
ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਭਾਵ ਪਰਉਪਕਾਰ, ਸੇਵਾ, ਸਤਿਸੈਗਤ ਅਤੇ ਹੇਰ ਦਇਆਲੂ ਕੰਮਾਂ ਵੱਲ 
ਲਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਉਂ ਤਨ ਅਤੇ ਮਨ ਦੋਵੇਂ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 


(ਏ) ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ 


ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਸੀ ਸਾਂਥਾਂ ਬਹੁਤ 
ਹਨ। ਇਕ ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਆਪਸੀ ਸਾਂਝ ਆਮ ਦੇਖਣ ਨੂੰ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਸ਼ੈਲੀ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਦੋਹਾਂ ਪੱਖਾਂ 
ਤੋਂ ਇਹ ਸਾਂਝਾਂ ਬਹੁਤ ਡੂੰਘੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਸਾਂਝ ਹੈ ਸਿਧਾਂਤਾਂ 
ਦੀ ਸਾਂਝ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ ਦੀ ਸਾਂਝ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਪਾਵਨ ਬੀੜ 
ਦਾ ਸੋਪਾਦਨ ਕਰਦਿਆਂ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਸਾਂਝ ਨੂੰ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਦੇਖਿਆ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੋ ਵੀ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਚੋਣਵੀਂ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਕੋਲ ਸੰਭਾਲਿਆ। ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਸਾਂਝਾਂ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਗਤ 
ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਫੂ ਜੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਗੂੰਗੇ ਦੇ ਮਠਿਆਈ ਖਾਣ ਨਾਲ 
`ਤਸ਼ਬੀਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਗੂੰਗਾ ਵਿਅਕਤੀ ਮਠਿਆਈ ਦਾ ਸਵਾਦ ਮਾਣਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਸਵਾਦ ਬਾਰੇ ਦੱਸ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੀ ਸਾਂਝ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਹੇਠ-ਲਿਖੇ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨਾਂ ਤੋਂ ਭਲੀ-ਭਾਂਤ ਦੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ : 
(1) ਅਨਿਕ ਜਤਨ ਕਰਿ ਹਿਰਦੈ ਰਾਖਿਆ ਰਤਨੁ ਨ ਛਪੈ ਛਪਾਇਆ 1੧) 

ਹਰਿ ਗੁਨ ਕਹਤੇ ਕਹਨੁ ਨ ਜਾਈ ॥ ਜੈਸੇ ਗੂੰਗੇ ਕੀ ਮਿਠਿਆਈ ॥੧॥ਰਹਾਉਬ 
(ਸੌਗਠਿ ਡੀਨ ਜਨ. ਪਨ 6597 

(2) ਗੂਰੀ ਮਹਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਰਸੁ ਚਾਖਿਆ ਪੂਛੇ ਕਹਨ ਨ ਜਾਈ ਹੈ ॥ 
।ਸੈੱਗਠ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 5577 

(3) ਕਹੁ ਕਬੀਰ ਗੋਰੀ ਗੁੜ ਖਾਇਆ ਪੂਡੇ ਤੇ ਕਿਆ ਕਹੀਲੀ ॥ 
(ਗਉਤਾੀ ਕਾਲੰਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 3347 

(4) ਜਿਨ ਚਾਖਿਆ ਸੋਈ ਸਾਦੁ ਜਾਣਾਨਿ ਜਿਉ ਫੀਗੇ ਮਿਠਿਆਈ ॥ 

ਅਕਥੈ ਕਾ ਗਿਆ ਕਰੀਐ ਭਾਈ ਚਾਲਉ ਸਦਾ ਰਜਾਈ ॥ 
ਸਿੰਗਣਿ #` $, ਪੰਨਾ 635) 
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(5) ਜਿਨਿ ਇਹ ਚਾਖੀ ਸੋਈ ਜਾਣੈ ਗੂੰਗੇ ਕੀ ਮਿਠਿਆਈ ॥ 
ਰਤਨ ਲੁਕਾਇਆ ਲੂਕੈ ਨਾਹੀ ਜੇ ਕੋ ਰਖੈ ਲੁਥਾਈ ॥ 
/ਸੰਗਠਿ # 8, ਪੰਨੇ 607-08) 
ਅੱਖਾਂ ਲਈ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ “ਕਹੁ ਭੀਖਨ ਦੁਇ ਨੈਨ ਸੈਤੇਖੇ” ਉਚਾਰ ਕੇ 
“ਦੁਇ ਨੈਨ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣੇ ਇਕ ਸਲੋਕ 
ਵਿਚ 'ਦੁਇ ਨੈਨਾ' ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਅੱਖਾਂ ਵਾਸਤੇ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਕਾਗਾ ਕਰੋਗ ਚੰਢੇਲਿਆ ਸਗਲਾ ਖਾਇਆ ਮਾਸੁ ॥ 
ਏ ਦੁਇ ਨੈਨਾ ਮਤਿ ਗੁਹਉ ਪਿਰ ਦੇਖਨ ਕੀ ਆਸ ॥੯੧॥ 
ਸਭਨ ਭਗੀਂਦ ਜੰ. ਪੰਨਾ 4382) 
“ਕਰਕ ਕਲੋਜੇ ਮਾਹਿ” ਕਹਿ ਕੇ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਦਿਲ ਜਾਂ ਮਨ ਦੀ ਪੀੜ 
ਲਈ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਵੈਦ ਨੂੰ ਇਸੇ ਪੀੜਾ 
ਬਾਰੇ ਇਉਂ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
ਥਲਾਂ ਵੈਦ ਨ ਜਾਣਈ ਕਰਕ ਕਲੇਜੇ ਮਾਰਿ ॥ 
(ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਕਾ ਮ: $, ਪੰਨਾਂ /279) 


ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਰਾਗ-ਬੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ “ਰਹਾਉ' ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ 
ਦਰਜ ਹਨ । ਸੋਰਠਿ ਰਾਗ ਵਿਚ ਹੀ ਦਰਜ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪਹਿਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਤਿੰਨ ਪਦੇਂ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਦੋ ਪਦੇ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ 'ਸਾਧ 
ਭਾਖਾ” ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਗਈ ਸਾਧ-ਭਾਖਾ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਮਿਲਦੀ-ਜੁਲਦੀ ਹੈ। 

ਬੁਢਾਪੇ ਦੇ ਸਫ਼ੇਦ ਵਾਲਾਂ ਲਈ ਭੀਖਨ ਜੀ ਨੇ ਦੁੱਧ ਦੇ ਸਫ਼ੇਦ ਰੈਗ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕ 
ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਅਤੇ “ਭਏ ਕੇਸ ਦੁਧਵਾਨੀ” ਆਖਿਆ ਹੈ। ਹਗੀ ਦੇ ਨਾਮ ਲਈ ਅੰਮ੍ਰਿਤ 
ਨਿਰਮਲ ਜਲ ਅਤੇ ਰਤਨ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕ ਅਤੇ ਅਲੌਕਾਰ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਨਾਲ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਉਪਮਾ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਮੁਹਾਵਰੇ “ਨੈਨਹੁ ਨੀਰੁ ਬਹੈ", 
“ਕਰਕ ਕਲੇਜੇ ਮਾਹਿ' ਅਤੇ 'ਗੂਗੇ ਕੀ ਮਨਿਆਈ' ਵਰਤੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਮ ਲੋਕਧਾਰਾ 
ਦੇ ਮੁਹਾਵਰੇ ਹਨ । ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਭਗਤ ਭੀਖਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਵਿਚ ਦਰਜ “ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਬਾਣੀ' ਦਾ ਅਨਮੋਲ ਹਿੱਸਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ 
ਸਾਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਯਾਦ ਨਾਲ ਜੋੜਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਨੂੰ ਸੁਚੇਤ ਕਰਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਤੋ' ਬਿਨਾਂ ਮੌਖ-ਦੁਆਰੇ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । ਮੋਖ-ਦੁਆਰੇ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਤਾਂ ਹੀ ਅਸੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ 
ਔਸ਼ਧੀ ਰਾਹੀਂ ਆਪਣੇ ਤਨ-ਮਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰੋਗ ਦੂਰ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । 
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ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


(ਉ) ਕਿਹੜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ ? 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕੇਵਲ 
ਇਕ ਤੁਕ ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੰਨਾ 1253 'ਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਤੁਕ ਤੋਂ ਅੱਗੇ 
“ਸਾਰੰਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ' ਸਿਰਲੇਖ ਤੋਂ ਥਾਅਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ 
ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹੈ। ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਂਅ ਦੇ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਵੀ 
ਅਤੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਕ ਤਾਂ ਹਨ : ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਸੂਰਜ, ਸੂਰ ਸ਼ਾਗਰ 
ਗ੍ਰੌਥ ਦੇ ਲੇਖਕ ਅਤੇ 'ਅਸ਼ਟਛਾਪ' ਦੇ ਅੱਠ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਵੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਨੇਤਰਹੀਨ 
ਮਹਾਂਕਵੀ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ । ਦੂਜੇ ਹਨ : ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਜੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਂਅ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਹੜੇ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ ਦੇ ਜ਼ਮਾਨੇ ਅਵਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ 
ਵਿਚ ਸੰਦੀਲਾ ਦੇ ਹਾਕਮ ਵੀ ਰਹੇ । ਆਪ ਵੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਹਿੰਦੀ ਅਤੇ ਫ਼ਾਰਸੀ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ 
ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ ਉੱਤਮ ਕਵੀ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਕਿਹੜੇ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ ਹੈ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਵਿਚ ਮਤਭੇਦ ਹਨ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ 
ਜੀ ਨੇ ਮਹਾਨ ਠੰਸ਼ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਮਹਾਨ ਕੌਲ ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਫ੍ਜਵਾਸੀ 
ਬਾਬਾ ਰਾਮਦਾਸ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਜੋ ਸੋਮਤ 1540 ਵਿਚ ਜਨਮਿਆ ਅਰ 
ਵੱਲਭਾਚਾਰਯ, ਦਾ ਸਿੱਖ ਹੋ ਕੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਅਵਸਥਾ ਵਿਤਾਈ। ਇਸ 
ਮਹਾਤਮਾ ਕਵਿ ਨੇ ਨੂਰ ਸ਼ਾਗਰ ਗ੍ਰੇਥ ਰਚਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਸਦਰ ਪਦ ਵੈਸ਼ਨਵਾਂ 
ਕਰਕੇ ਅਨੇਕ ਰਾਗਾਂ ਵਿਚ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵ੍ਰਿਜ ਦੇ ਅੱਠ 
ਮਹਾਂਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਗਿਣਤੀ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਉਂ ਇਹ ਹਨ : ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦਾਸ, 
ਪਰਮਾਨੰਦ, ਕੁੰਭਨਦਾਸ, ਚਤੁਰਭੁਜ, ਛੀਤ ਸ੍ਹਾਮੀ, ਨੌਦ ਦਾਸ, ਗੋਬਿੰਦ ਦਾਸ, 
ਸੂਰਦਾਸ ।” ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਬ੍ਰਾਹਮਣ, ਜਿਸ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਉਂ ਸੂਰਦਾਸ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਮਤ 1586 
ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਅਰ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ, ਹਿੰਦੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਪੂਰਣ ਵਿਦ੍ਰਾਨ ਸੀ । ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਹ ਅਕਬਰ ਦਾ ਅਹਿਲਕਾਰ ਅਵਧ ਦੇ ਇਲਾਕੇ ਸੈਦੀਲਾ ਦਾ ਹਾਕਿਮ ਸੀ। ਪਰ 
ਅੰਤ ਨੂੰ ਫੈਰਾਗ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਸਭ ਕੁਝ ਤਿਆਗ ਕੇ ਵਿਰਕਤ ਹੋ ਗਿਆ ਅਰ ਇਸ 


1 ਭਾਈ ਫਾਨੂ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਡ, ਅੰਦਰਾਜ “ਸੂਰਦਾਸ', ਪੰਨਾ 225. 
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ਨੇ ਉਮਰ ਦਾ ਬਾਕੀ ਹਿੱਸਾ ਕਰਤਾਰ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਵਿਤਾਇਆ। ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀ ਸਮਾਧੀ ਕਾਸ਼ੀ ਪਾਸ ਵਿਦਯਮਾਨ ਹੈ। ਇਸੇ ਮਹਾਤਮਾ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰੌਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੇਖੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ।” ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਜੀ ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ 
ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਇਕ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਨਾਂਅ ਦਾ ਹੋਰ ਕਵੀ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹ 
ਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਵਿਚ ਗੀਤ ਲਿਖਦਾ ਹੁੰਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਲੋਕ 
ਸੂਰਦਾਸ ਕਹਿ ਕੇ ਯਾਦ ਕਰਦੇ ਸਨ।'” ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਂਦੀ ਜੀ ਦੋਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਮੱਧਕਾਲ ਵਿਚ ਸੂਰਦਾਸ ਨਾਮ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਅਤੇ 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਸੂਰਦਾਸ ਸੂਰ ਸਾਗਰ ਦਾ ਕਰਤਾ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤ ਸੀ। ਦੂਜਾ ਸੂਰਦਾਸ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਗੀਤਕਾਰ ਤੇ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਵਿਚ 
ਨਿਪੁੰਨ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦਾ ਰਾਜ ਕਰਮਚਾਰੀ ਸੀ। ਉਸ ਨੇ ਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤੀ 
ਵਿਚ ਕੁਝ ਪਦ-ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਅਜੇ ਤਕ ਇਹ ਨਿਰਣਾ ਨਹੀਂ ਹੋ 
ਸਕਿਆ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਆਦਿ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਕਿਹੜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਸੈਕਲਿਤ ਹੈ।” 
ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਜਾਣਕਾਗੀ ਤੋਂ ਦੋਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਵਿਚ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਾਨੂੰ ਇਕਦਮ ਹੇਠ 
ਲਿਖੀਆਂ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

(1) ਦੇਵੇਂ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਇੱਕੋ ਪ੍ਰਾਂਤ ਉੱਤਰ ਪ੍ਰਦੇਸ਼ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸਨ। 

(2) ਦੋਵੇ' ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਜਾਤ ਦੇ ਪੱਥੋਂ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਪਰਿਵਾਰਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਿਤ 
ਸਨ। 

(3) ਦੋਵੇਂ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪੋ ਵਿਚ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ। ਭਾਵੇਂ ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਮਹਾਨ ਕੌਝ ਅਨੁਸਾਰ ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨਾਲੋ ਛਿਆਲੀ ਸਾਲ 
ਥਾਅਦ ਵਿਚ ਜਨਮੇ ਪਰ ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਵੱਧ ਉਮਰ 
ਤਕ ਜੀਂਦੇ ਰਹੇ ਸਨ। 

(4) ਦੋਵੇਂ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ ਉਸਤਤ ਵਿਚ ਭਜਨ ਜਾਂ ਗੀਤ 
ਲਿਖਦੇ ਸਨ। 

(5) ਦੋਵੇ' ਸੁਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪੋ-ਆਪਣੀ ਥਾਂ ਮੰਨੇ-ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਵਿਦਵਾਨ ਅਤੇ 
ਉੱਤਮ ਕਵੀ ਸਨ। 

(6) ਦੋਵੇ' ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਅਕਬਰ ਦੇ ਸੰਪਰਕ ਵਿਚ ਆਏ। 

ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਜੀ ਤਾਂ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੁਆਰਾ ਸੈਦੀਲਾ ਦੇ ਹਾਕਮ 

ਨਿਯੁਕਤ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਨ। ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਅਤੇ ਸੈਗੀਤ- 
ਕਲਾ ਤੋ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋ ਕੇ ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਭੇਂਟ ਕੀਤੀ ਸੀ। 
2. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਕਬ, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸੂਰਦਾਸ', ਪੰਨਾ 225. 


3. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ, ਸੇ ਭਗਤ ਸਤਿਗੁਰ ਮਾਨੈ ਡਾਏ ਵਿਚ ਸੇਖ, ਪੰਨਾ 147. 
4. ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਭਗਤ ਬਾਣ? ਭਾਗ ਦੂਜਾ, ਪੰਨਾ 34. 
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ਅਕਬਰ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਡ਼ੀ ਧਨ-ਦੌਲਤ ਦੇਣ ਦੀ ਵੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਕੀਤੀ, ਪਰ ਆਪ 
ਨੇ ਇਹ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ ਕੀਤੀ । ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ : 
“ਅਕਬਰ ਤੇ ਸੂਰਦਾਸ ਦੀ ਇਹ ਭੇਂਟ ਸੈਮਤ 1623 ਵਿਚ ਹੋਈ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਤੇ ਆਈਨੇ ਅਕਬਗੀੰ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਮਿਲਣੀ ਦਾ ਉਲੋਖ ਹੋਇਆ ਹੈ।” ਇਉਂ 
ਅਕਬਰ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਵੱਲੋਂ' ਦੋਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਬਰਾਬਰ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਿਆ। 

ਏਨੀਆਂ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਇਹ ਭੁਲੇਖਾ ਲੱਗਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਹੈ 
ਕਿ ਕਿਹੜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ 
ਹੈ। ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜੇ ਵਿਦਵਾਨ ਜਾਂ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਜੀ ਦੀ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਲ 
ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ ਸੂਰ 
ਸਾਗਰ ਦੇ ਲੇਖਕ ਦੀ ਨਾ ਸਮਝੀ ਜਾਵੇ । ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ 
ਵੱਲੋਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਉਹ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨਾਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਵੇ, ਜਿਹੜੇ ਉੱਤਰੀ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਨੇਤਰਹੀਣ ਕਵੀ ਅਤੇ ਨੂਰ 
ਸ਼ਾਗਰ ਦੇ ਲੇਖਕ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “1੧੬ 60085 0 01 ੧੧8੬ 
॥[੧ਗਮ% । 0010 ।॥ 0੬ €ਜਗ। $800 0005 001 ਹ€ €000000020 ੯॥0॥ 
$0 085, ੩ 0800 [੧€। ਗਿ0005 ੧੧ 0 ।ਮਗਏ। 01 163 35 0 300ਮਸ 
0 0 5੫7 $4247 11% 50035 ੧੧0) ੧04) %ਦ ਗਏ €06ਟ7॥ਟ੦ ੧85 
॥ਿ੩ਪਗ8॥ ॥ਮ੧ 212 1528. 6੧ ੩੮੦੦0 01 85 ॥0ਇ306 ॥ਇ ੧35 
500ਮ41&ਹ ॥1869;। ੧108001."$ 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ_ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਲ ਵਿਚ ਟਿੱਪਣੀ ਦਰਜ 
ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : “(ਇਹ ਉਹ ਮਸ਼ਹੂਰ ਨੇਤ੍ਹੀਨ ਸੂਰਦਾਸ ਨਹੀਂ, ਜੋ 
ਵੈਸ਼ਨਾਵਾਂ ਦਾ ਮਹਾਤਮਾ ਭਗਤ ਹੋਇਆ ਹੈ) ਇਹ ਭਗਤ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਨਾਮ ਦਾ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੈਮਤ 1586 ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ।” ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਭਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੂਰਦਾਸ 
ਨਾਮ ਦੇ ਦੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਕਵੀ ਤੇ ਭਗਤ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਕ ਤਾਂ ਸੂਰ ਸ਼ਾਰਾਵਲ?. ਸਾਨਹਿਤਯ 
ਲਹਗੀ ਆਦਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਕਰਤਾ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਂ 1540-1620 ਬਿ. ਤਕ 
ਦਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਹੈ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਨਮ 1586 ਬਿ. ਵਿਚ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੇ ਘਰ ਹੋਇਆ। ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਂਅ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਸੀ। ਬਹੁਤ ਸੁੰਦਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਨਾਉਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਬਚਪਨ ਤੋਂ ਹੀ ਰਾਗ, ਕਾਵਿ ਤੇ ਕੋਮਲ ਹੂਨਰਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸਨ। 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ, ਹਿੰਦੀ, ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੇ ਪੂਰਨ ਵਿਦਵਾਨ ਸਨ। ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ ਇਹ ਚੰਗੇ 
5. ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੌਦੀ, ਮਹਾਤਮਾ ਲੂਰਦਾਸ, ਪੰਨਾ 14. 


6. ਇ.&. ਜਉਗਟ੬੦1ਜੰਵਿ, 7% 586 #ੈਟਕਮ£ ਜੇ. ੯1, $. 317. 
7. ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗਰ ਗ੍ਰੰਝ ਸ਼ਾਹਿਡ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 1253. 
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ਕਵੀ ਤੋ ਰਾਗੀ ਹੋ ਗਏ।' ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸੇ ਪੁਸਤਕ 
ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ ਵੱਲ ਸੋਕੇਤ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਸ ਕਾਰਨ ਕਰਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ 
ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਵੇ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੂਰਦਾਸ ਤੇ 
ਮੀਰਾਂਬਾਈ ਦੇ ਭਜਨ ਬਹੁਤ ਮਿੱਠੇ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਗਤੀ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਨ, ਧਰਮ 
ਮੰਦਰਾਂ ਤੇ ਅੱਜ-ਕੱਲ੍ਹ ਭਾਰਤ ਦੇ ਰੇਡੀਓ ਸਟੇਸ਼ਨਾਂ ਉਪਰ ਗਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ, ਉਹ ਇਕੀਸ਼ਵਰਵਾਦੀ 
ਭਗਤ ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ।” ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਲਿਖਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ 
ਦੇ ਭਗਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਪਹਿਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ 
ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੋਈ ਨਹੀਂ ਮੰਨੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ ਮਦਨ ਮੋਹਨ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਈ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ 
ਇਕੀਸ਼ਵਰਵਾਦੀ ਭਗਤ ਸਨ । ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੀ ਇਹ ਦਲੀਲ ਬਹੁਤੀ 
ਸਾਰਥਿਕ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਿਸ਼ਨ 
ਭਗਤੀ ਦੇ ਪਦੇ ਅਤੇ ਗੀਤ ਲਿਖੇ ਹਨ। 

ਗ੍ਰਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੌਤਾ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਨੂਰ ਸਾਗਰ ਦੇ ਲੇਖਕ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿਚ 
ਸੂਰਜ ਵਾਂਗ ਰੌਸ਼ਨ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਵੇਰਵਾ ਲਿਖਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਇਸੇ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ 
ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ : “ਪਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਰਾਇ ਹੈ ਕਿ ਆਦਿ ਗ੍ਰੈਥ 
ਦੇ ਸਾਰੋਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਜਿਸ ਸੂਰਦਾਸ ਦੀ ਤੁਕ ਦਰਜ ਹੈ, ਉਹ ਇਸ ਤੋਂ' ਭਿੰਨ ਸੀ। 
ਇਸ ਸੂਰਦਾਸ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਨਾਮ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਸੀ।”% ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਦੇ 
ਮੁੱਥ ਲੇਖਕ ਅਤੇ ਸੈਪਾਦਕ ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਪਣੀ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਰਾਇ ਇਕ ਲੋਖ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ, “ਕਰਤਾ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼ 
ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਸੇ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਦਾ ਭਜਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਥ 
ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੋਇਆ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਸਾਡੀ ਜਾਚੇ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਠੀਕ ਨਹੀਂ 
ਜਾਪਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਾਲਾ ਸ਼ਬਦ ਸੂਰ ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਥੋੜ੍ਹੇ-ਬਹੁਤੇ 
ਪਾਠ-ਭੇਦ ਨਾਲ ਮਿਲ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਲੇ ਇਕ ਇਤਰਾਜ਼ ਹੋਰ ਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਇਹ 
ਕਿ ਮਦਨ ਮੋਹਨ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਨਾਮ ਆਉਣਾ ਚਾਹੀਂਦਾ 
ਹੈ, ਨਾ ਕਿ ਸੂਰਦਾਸ ਨਾਮ।” ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਾਵੇਂ ਇਸ ਮਸਲੇ ਬਾਰੇ ਭਗਤਾ 
ਬਾਣਾਂ ਸ਼ਟੀਕਾ ਵਿਚ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਲਿਖਦੇ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਥ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਤੁਕ ਕਿਹੜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਭਗਤ 
8. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਲਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 130. 
9. ਉਠੀ. ਪੰਨੋ 132-33. 


10 ਪ੍ਰੋ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਲੁ੍ਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੈਕੇਤ ਵੰਸ਼, ਪੰਨਾ 66. 
॥੧ ਪ੍ਰੋ ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ, ਸੰ ਡਗਤ ਸਾਤਗੁਰ ਮਨ ਡਾਏ ਵਿਚ ਲੇਖ, ਪੰਨਾ 147. 
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ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਦੇ ਦੀ ਇਹੋਂ ਮੁੱਢਲੀ ਤੁਕ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਅਸੀਂ ਇਸ ਨੂੰ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਰਚਿਆ ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ 
ਭਗਤ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਪਦਾ ਐਸਾ ਭੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਮੁੱਢ 
ਵਿਚ ਇਹ ਤੁਕ ਹੈ।”” ਭਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਪੰਜਾਬ ਵੱਲੋਂ ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀ ਵਿਚ 
ਲਿਪੀਅੰਤਰਣ ਕਰ ਕੇ ਛਾਪੀ ਗਈ ਨੂਰ ਭਚਨਾਵਲ?, ਜੋ ਕਿ ਨੂਰ ਸ਼ਾਗਰ ਦੇ ਕਰਤਾ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਚੋਣਵੀਂ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਸੋਥੈਧਿਤ ਹੈ, ਵਿਚ ਇਹ ਪਦਾ ਹੇਠ ਲਿਖੇ 
ਅਨੁਸਾਰ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ : 

ਰਾਗ ਸਾਰੰਗ 

`ਤਜੋ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨਿ ਕੈ ਸੈਗ । 

ਜਿਨ ਕੈ' ਸੋਗ ਕੁਮਤਿ ਉਪਜਤਿ ਹੈ ਪਰਤ ਭਜਨ ਮੈਂ ਭੋਗ। 

ਕਹਾ ਹੌਤ ਪਯ ਪਾਨ ਕਰਾਐਂ' ਸ਼ਿਸ਼ ਨਹਿੰ ਤਜ਼ਤ ਭੁਜੋਗ । 

ਥਾਗਹਿੰ ਕਹਾ ਕਪੂਰ ਚੁਗਾਐ' ਸਾਨ ਨਵਾਐ' ਗੋਗ। 

ਖਰ ਕੌ' ਕਹਾ ਅਰਗਜਾ ਲੇਪਨ ਮਰਕਟ ਭੂਸ਼ਨ ਅੰਗ । 

ਗਜ ਕੌ' ਕਹਾ ਸਰਿਤ ਅਨੁਵਾਐ' ਬਹੁਰਿ ਖਰੇ ਵਹ ਢੰਗ । 

ਪਾਹਨ ਪਤਿਤ ਸ਼ਾਨ ਨਹਿੰ ਥੇਧਤ ਮੰਤੋ ਕਰਤ ਨਿਸੇਗ। 

ਸੂਰਦਾਸ ਕਾਰੀ ਕਾਮਰਿ ਪੈ ਚੜ੍ਹਤ ਨ ਦੂਜੋਂ ਰੋਗ ।” 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਰਾਗ ਸਾਰੰਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ 

ਤੁਕ ਹੈ : “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੰਗੁ॥” ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਪਦੇ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਅਤੇ ਇਸ ਤੁਕ ਵਿਚ ਮੁੱਖ ਅੰਤਰ ਕੇਵਲ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਹੀ 
ਹੈ। ਪਦੇ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ “ਤਜੌ' ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਤੁਕ ਵਿਚ 
ਸ਼ਬਦ 'ਛਾਡਿ' ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਅਰਥ ਇੱਕੋ ਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਨੋਟ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪਦਾ ਵੀ ਰਾਗ ਸਾਰਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ 
ਤਾਂ ਨਿਸਚਿਤ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਜਾਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ 
ਨੇ ਇਹ ਪਦਾ ਲਿਖਿਆ ਹੈ, ਉਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਤੁਕ 
ਨੂੰ ਉਚਾਰਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਹਨ। ਇਉਂ ਇਹ ਗੱਲ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਬੜੀ 
ਮਹਾਨਤਾ ਵਾਲੀ ਹੈ ਕਿ “ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ” ਦੇ ਅੱਠ ਮਹਾਂਕਵੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਦੋ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਕਵੀਆਂ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਸਨਮਾਨ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ 
ਪ੍ਰਦਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨੂਰ ਸਾਗਰ ਦਾ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਲਿਪੀਅੰਤਰ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਸ੍ਰੀ ਦਸਮੇਸ਼ ਜੀ ਨੇ 1753 ਥਿ. ਨੂੰ ਅਨੰਦਪੁਰ 
ਵਿਖੇ ਕਰਾਇਆ ਸੀ।“ ਇਹ ਲਿਪੀਅੰਤਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲੋਂ 
12. ਪ੍ਰ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ' ਬਾਣ? ਸਟੀਕ, ਹਿੱਸਾ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 147. 


13. ਨੂਰ ਰਚਨਾਫਲੀ, 'ਸੀ ਭਾਗਵਤ ਪ੍ਰਸੈਗ, ਰਾਗ ਸਾਰਗ', ਪੰਨਾ 38. 
1੫. ਧੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ, ਸੈ ਡਗਤ ਸਾੰਤਿਗੁਰ ਮਨਿ ਡਾਏ ਵਿਚ ਲੋਖ, ਪੰਨਾ 147. 
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ਕਰਵਾਇਆ ਜਾਣਾ ਵੀ ਆਪਣੇ-ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਗੱਲ 
ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵਲਮੁੱਲੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਇਕ ਵਡਮੁੱਲਾ ਸਨਮਾਨ ਦਸਮ- 
ਪਿਤਾ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਵੀ ਇਸ 
ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤੀ ਰੱਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪੰਗਤੀ ਸੂਰ ਸਾਗ ਦੇ ਲੇਖਕ ਦੀ ਪੰਗਤੀ ਹੀ ਹੈ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਆਦਿ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਦ ਦੀ ਕੇਵਲ ਇਕ ਹੀ ਪੰਗਤੀ 
(ਜੋ ਪੁਰਾਤਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਣਿਕ ਆਦਿ ਗ੍ਰੰਥ ਦੀ ਹੱਥ-ਲਿਖਤ ਕਾਪੀ ਵਿਚ ਜਿਉਂ 
ਦੀ ਤਿਉਂ ਮਿਲਦੀ ਹੈ) “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੌਗੁ" ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਨੂਰ ਸਾਗਰ 
ਦੇ ਲੇਖਕ ਦੀ ਪੰਗਤੀ ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਅਸੀਂ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮੈਕਾਲਿਜ਼ ਅਤੇ 
ਹੋਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨਾਲ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ, ਜੋ ਇਸ ਪੰਗਤੀ 
ਦੇ ਲੋਖਕ ਨੂੰ ਸੋਦੀਲਾ ਦਾ ਸੂਬੇਦਾਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪੰਗਤੀ ਦੇ ਲੇਖਕ ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਦਾ ਜਨਮ 1478 ਵਿਚ ਦਿੱਲੀ ਦੇ ਨੇੜੇ ਸੀਹੀ ਨਾਂਅ ਦੇ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਅਤੇ ਆਪ ਵਾਤਸਲ ਰਸ ਦੇ ਉੱਘੇ ਕਵੀ ਸਨ। ਉਹ ਗ਼ਰੀਬ ਸਾਰਸਵਤ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
ਸਨ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਘਟਨਾ ਕਾਰਨ ਆਪ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਦੀ ਜੋਤੀ ਅਲੋਪ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 
ਸ੍ਰੀ ਵਲਫ਼ਾਚਾਰੀਆ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਸ਼ਿਸ਼ ਬਣਾ ਲਿਆ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਸ਼੍ਰੀ 
ਨਾਥ ਜੀ ਦੇ ਮੰਦਰ ਵਿਚ ਹਰਿ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਲੱਗੇ। ਆਪ ਦੀ ਮੋਤ ਉਥੇ ਹੀ 
ਚੈਦਰ ਸਰੋਵਰ ਦੇ ਕੈਢੇ ਸੰਨ 1583 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਈ।””” ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ 
ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਬਾਰੇ ਪੁਸਤਕ ਲਿਖਦਿਆਂ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹੋਏ 
ਬਿਲਕੁਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਕੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 
ਬਾਣੀ ਉਚਾਰਣ ਵਾਲੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਸੂਰ ਸਾਗਰ ਵਾਲੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਹੀ 
ਹਨ। ਡਾ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਿਆਂ 
ਦੂਜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵ ਮਦਨ ਸੋਹਨ ਜੀ ਦਾ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਜ਼ਿਕਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। 
ਆਪ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “58000 50੦08 ੪85 11੯10 % 
68000 0ਇ੧੫੬੬॥ &7੩ 8900 ਜ180101੩ %101 [05 01521[1ਟ5. 132 0ਟਟ80% 
੩ 91%0€ 61 510੧ ੪81130%ਟ0੩4$੩ 93 (0੦੬ ੦੯੬7 0 5£1₹16੬9 0 
60੩੧ 1੧30 ।ਲਗ੍ਰ£ਏ 3 60੯੬701000. 1੬ %99 ੩ ₹€1$' ਹ66160020 ਹਣ੪0(੬ 
01 [ਅਧ 6509. 1 05੬੦ ੧੦ ੮31 07861 3 ਗਿ1802ਈ (11%02₹) 00 
1੦0 ੧4੧60%. 11੬ ੧੨5 (ਅਸ਼॥ 11 ₹118£€ 5101 1੦8੬0 02(੧€੬॥ 0600 
ਗ੪] ਵ13(10੪੩ 1 ੩ $ਗ9੩5%8( ਸ/ਰਮ਼ਮਮ। ਜਿ7111$ 11 1492 &.2. 300 660 
1੩ 1595 &.2. ੩੧ ੩ ।ਰਿ 8੬੬ 01 103 ੧੬੩੧5. 78 ਗਿ੧੧ 900੬ 15 $੪7 
$0£67.”%" ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
15. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆਏ ਗ੍ਰੰਭ (ਵਿਚ ਸੰਕਲਿਤ ਭਗਤ ਬਾਟ /ਵਚ ਨੰਤਿਕਤਾ 


ਦਾ ਸੰਕਲਪ, ਪੰਨਾ 55. 
16. ੩. 3.$. €980080. ਨੈਹਨ। ਦੂੰ 8%ਤ੦/3. . 148. 
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ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਿਚ ਨੂਰ ਸ਼ਾਗਨ ਦੇ ਕਰਤਾ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ 
ਹੀ ਗਿਣਦੇ ਅਤੇ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਵੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਇਕ ਤੁਕ ਉਚਾਰ ਕੇ ਹੀ ਗਹਿਰੀ ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ 
ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਦਾ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਉਚਾਰ ਕੇ ਮੁਕੰਮਲ ਕੀਤਾ। 
ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “1੧੬੬ ।੧ ੦00 00੯ ੮੦॥0੧109॥ 01 $੩0% 50085 
1੩ 30੫ €00 $੩00 ੪ [੬ 1253. $੬੯੬81 62॥089੧ 100100180; 
੧000 ਖਿੰਘ੩॥ 5000 ਘਏ 01 0 ₹1੬% 09੧ ੧੧੬॥ $3)7% $01035 
£੦0ਗ੍ਰ%੧0 ਹੈਡ ।ਟ "€90ਛ੦1 1੧0੧ 031 011000018॥ £੦ 500" ।€ 
0੬੮3੬ 50 80੧01101081 00੧ ॥੯ %੬ ਮ॥੦ 0₹ਟ[7 ੧84080ਪ. $11 69000 
&ਗੁੰ01 06੯ ੮੦੧[॥੬੧੬0 0% 1੬੧ 0੧ 02 23 0002 ਹਦ 87 ਹਮ 
906੩5." ਇਹ ਗੱਲ ਮੰਨਣਯੋਗ ਹੈ ਅਤੇ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਤੱਥ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਪਹਿਲਾਂ 
ਪਹਿਲ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਸੌਤਾਂ, ਭਗਤਾਂ ਅਤੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ ਆਪੋ-ਆਪਣੀਆਂ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀਆਂ ਵਿਚ ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਨਾਇਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੇ 
ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਵੀ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਛੂੰਘਾਈਆਂ ਤੋਂ' ਅਤੇ ਸੱਚੀ ਭਾਵਨਾ ਨਾਲ 
ਕੀਤੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਜਦੋਂ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ 'ਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾਂ ਹੋਈ 
ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਦੀ ਸਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਜਾ ਸਮਾਈ। 
ਇਥੇ ਅਸੀਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅੰਗਦ ਦੇਵ ਜੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ, ਭਗਤ ਧੈਨਾ ਜੀ 
ਅਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਜੀਵਨ-ਕਥਾਵਾਂ 'ਚੋਂ ਇਸ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ 
ਨੂੰ ਉਦਾਹਰਣ ਵਜੋਂ ਦੇਖ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਭਾਵੇ' ਕ੍ਰਿਸ਼-ਭਗਤ 
ਸਨ, ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਸ਼੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਗਾਉਂਦੇ ਗਾਉਂਦੇ ਉਸ ਉੱਚ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਗਏ, ਜਿਥੇ ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਦਾ ਇੱਕੋ ਰੂਪ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਾਲ ਇਕਮਿਕਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਇਹ ਗਿਆਨ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨਿਰਗੁਣ ਅਤੇ ਸਰਗੁਣ 
ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰਾ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਪਸਾਰਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਉੱਚ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚੋਂ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਬਾਣੀ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸਨਮਾਨ ਕੀਤਾ। 
ਅਸੀਂ ਦੋਹਾਂ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀਆਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦਿਆਂ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ 
ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਦੇਖੀਆਂ ਹਨ। ਇਉਂ' ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਮਾਨਤਾਵਾਂ ਕਰਕੇ ਹੀ 
ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਪੈਦਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਕਿਹੜੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਰਚੀ ਤੁਕ ਗੁਰੂ ਗੌ੍‌ਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਰ ਨੂਭ ਭਚਨਾਵਲਾੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਇਕ ਪਦੇ 
ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ “ਤਜੋ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੰਗ” ਸਾਰੇ ਸ਼ੌਕੇ ਦੂਰ ਕਰ ਦਿੰਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅਸੀਂ ਇਸ ਸਿੱਟੇ 'ਤੇ ਪਹੁੰਚਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸੂਲ ਸਾਗਰ ਰੀ੍‌ਥ ਦੇ ਕਰਤਾ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਤੁਕ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ ਹੈ । 


17. ।ਸ. 9.$. ੯1੪0, ਸੈਹਨ/ ਹਂ` &ਨ0ਹ/3. 14). 
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(ਅੰ) ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਜੀਫਨ ਸੈਬੋਧੀ ਲਿਖੀ “ਪਰਚੀ ਸੂਰਦਾਸ ਕੀ” ਬਾਰੇ 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ 'ਪਰਚੀ ਸੂਰਦਾਸ ਭਗਤਿ ਕੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਅਧਿਆਤਮਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਸੂਰ ਸੁਰਾਹੀ ਪ੍ਰੇਮ ਪੂਰ ਪੀਤਾ ॥ ਸੋ ਤ ਪੀਵਤਾ ਹੀ ਭਰਪੂਰ ਹੂਆ ॥ 
ਸਚੁ ਸਿਦਕੁ ਤੇ ਸਾਥਤੀ ਸਾਥਿ ਰਖੀ ਕਪਟੁ ਕੂਰੁ ਅਨਦੂਰ ਤੇ ਦੂਰ ਹੂਆ ॥ 
ਐਨਕ ਐਨ ਦੀ ਐਨੁ ਨਿਹਾਰ ਲੀਤਾ ਸੀਸਾ ਭਰਮ ਦਾ ਭੱਜਿ ਚਥਚੂਰ ਹੂਆ ॥ 
ਰੈਰ ਹਾਜਰੀ ਗੈਰ ਤਾਗੀਰ ਕੀਤੀ ਖਿਜਮਤਿ ਖਸਮ ਦੀ ਸੂਰੁ ਹਜੂਰ ਹੂਆ ॥ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਬਿਆਸ ਬਹੀਰੁ ਹੂਈ ਚਾਰ ਚਕ ਹੀ ਸੂਰ ਮਸਾਊਰ ਹੂਆ ॥“ 
/72/.ਓ17 
ਭਾਈ ਦਰਬਾਗੀ ਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਮਾ-ਭਗਤੀ ਰਾਹੀਂ ਸੱਚ, ਸਿਦਕ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦੇ ਗੁਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਏ ਸਲ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ ਕਪਟ, ਝੂਠ ਅਤੇ ਭਰਮ ਦਾ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਖ਼ਾਤਮਾ ਹੋ 
ਗਿਆ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿੱਧੀ ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਨੂੰ ਸਰਾਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਸੁੰਦਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : 
ਕੋਊ ਕਹੈ ਯਹਿ ਭਗਤੁ ਮੁਰਾਰੀ॥ ਕੋਊ ਕਹੈ ਕਵੀਸਰ ਭਾਰੀ ॥ 
ਸਗ ਮਨ ਕਵਿਤਾ ਸੂਰ ਸੁਖਾਈ॥ ਸਿਖਿ ਆਰੀ ਗਾਇ ਸੁਨਾਈ ॥ 


ਸੂਰਦਾਸ ਜਸੁ ਗਾਵੈ ਜੋਈ॥ ਲਿਖਿ ਲਿਖਿ ਪਢੈ ਗਾਵੈ ਸਭ ਕੋਈ ॥੪੪॥" 
/723.ਓ) 


ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਛੱਡ 
ਕੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਵਿਚ ਇਕ ਵੀ ਸ਼ਬਦ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਵੀ 
ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
ਸੂਰ ਸੁਰਾਹੇ ਏਕ ਕੋ ਦੂਸਰ ਲਏ ਨ ਨਾਉ ॥ 
ਠੌਰ ਨੌਰ ਠਾਕੁਰ ਰਮੇ ਖਾਲੀ ਥੋਇ ਨ ਠਾਉ ॥੭੩॥% /724ਅ) 


ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਵੇਦ-ਕਤੇਥ, ਸਿਮਰਤੀਆਂ, ਸ਼ਾਸਤਰ ਅਤੇ ਪੁਰਾਣਾਂ ਦੇ 
ਤੱਤ ਤੋਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂ ਸਨ। ਇਉਂ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਮੁਤਾਬਕ ਆਪ 
ਜੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੇ ਗਿਆਨੀ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਸਨ : 
ਚਾਰ ਬੇਦ ਖਟ ਸਾਸਤ੍ਰ ਜੋਈ॥ ਸੋਈ ਕਰੈ ਜੁ ਤਿਨਿ ਮੈ ਹੋਈ ॥ 
ਅਠਾਰਾ ਪੁਰਾਣ ਜੁ ਆਖਿ ਸੁਣਾਵੈ॥ ਬਿਨੁ ਬਾਚੈ ਸੂਰੂ ਸੋਈ ਗਾਵੈ ॥ 
18. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਭਗਤਾਂ ਕੀਆਂ, “ਪਰਚੀ ਸੂਰਦਾਸ ਫ਼ਗਤਿ ਕੀ", ਪੰਨਾ 498. 


19. ਉੰਗੀੰ, ਪੰਨਾ 505. 
20. ਉਂਗੀ, ਪੰਨਾ 510. 


5੧੧ 59੦੫ 23817 5।੧3 ਹੈ। 67੦੧ `4੦।੧੦1੧੦।ਇ।6੦)ਇ॥॥੧੦।1.ਟ੦॥॥ 





ਫ਼ਗਤਾ ਨੂਰਦਾਸ਼ ਜੀ- ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣਾ 319 


ਸਿੰਮ੍ਰ੍‌ਤ ਮਹਿ ਜੋ ਲਿਖਿਆ ਸਹੀ॥ ਸੂਰ ਗੁਸਾਈ ਸਾਈ ਕਹੀ ॥ 
ਕੁਰਾਨ ਕਿਤਾਬ ਜੁ ਰਹੇ ਬਯਾਨੁ ॥ ਸੂਰਦਾਸੁ ਕੀ ਕਹੈ ਜੁਬਾਨ ॥੫੪॥੭! (724.ਓ? 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਰੂਪਾਂ ਸਰਗੁਣ ਅਤੇ ਨਿਰਗੁਣ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣਗਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ 
ਦਾਸ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਸੂਰ ਸੁਰਾਹੇ ਸਮਝ ਕੈ ਸਰਗੁਨ ਨਿਰਗੁਨੁ ਏਕ ॥ 
ਪੂਛ ਪਤੀਣਾ ਰਾਂਮ ਕੌ ਪਾਇਆ ਪਾਕੁ ਬਿਥੇਕੁ ॥੯੦॥% 


(2) ਸੂਰਦਾਸ ਅਰਦਾਸ ਸੁਨਾਈ॥ ਸਰਗੁਨੁ ਨਿਰਗੁਨੁ ਕੀ ਕਹਿ ਗਾਈ ॥ 
ਮੈ ਹੀ ਨਿਰਗੁਨੁ ਮੈ ਹੀ ਸਰਗੁਨੁ॥ ਸੋ ਸਮ ਭਾਵੈ ਗਾਫੈ ਮਮਗੁਨ ॥੮੯॥' 


ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਭਗਤ 
ਵਜੋਂ ਉੱਤਮ ਅਵਸਥਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਈ ਸੀ। ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਆਪ 
ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬਿਆਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ : 
ਸੂਰਦਾਸ ਭਗਤਾ ਮਹਿ ਗਨਿਆ॥ ਚਾਰ ਕੁੰਟ ਸਚੇ ਖੰਡ ਸੁਨਿਆ ॥ 
ਐਸੀ ਰਾਮ ਨਾਮ ਵਡਿਆਈ॥ ਸੁਣੇ ਭਣੇ ਤਿਸ ਕੀ ਗਤਿ ਜ਼ਾਈ ॥ 
ਭਗਤਿ ਜਗਤਿ ਮਹਿ ਉਤਮ ਕਹੇ॥ ਭਗਤਿ ਬਿਨਾ ਗਤਿ ਮੁਕਤਿ ਨ ਲਹੈ ॥ 
ਨਾਨਕ ਪੰਥੀ ਜਨ ਦਰਬਾਗੀ॥ ਹਰਿ ਜਨ ਹਰਿ ਵਿਟਹੁ ਬਲਿਹਾਰੀ ॥੧੧੫॥ 
/727.67 


ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਅੰਤਿਮ ਸਮੇ ਦਾ ਬਿਆਨ 
ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਬੜੇ ਹੀ ਭਾਵ-ਪੂਰਤ ਸ਼ਬਦ ਲਿਖੇ ਹਨ : 
ਠਾਕੁਰੁ ਲੀਨਾ ਸੂਰ ਬੁਲਾਇ॥ ਮੁਕਤਿ ਖਲਾਸ ਕਢਾਇ ਪਹਿਰਾਇ॥ 
ਬਾਥੈ ਨਾਨਕ ਕਹਿਆ ਜੋਇ॥ ਤਿਥੈ ਭਗਤਿ ਵਸਹਿ ਕਈ ਲੋਇ॥ 
ਜਿਨ ਕੈ ਰਾਮੁ ਰਹਿਆ ਭਰਪੂਰ॥ ਸਾਈ ਠੌਰ ਪਾਈ ਜਨ ਸੂਰ ॥ 
ਰੁਕਮਨ ਰਾਧਕ ਗੋਪੀ ਜਹਾਂ ॥ ਸੂਰਦਾਸ ਕਾ ਆਸਨੁ ਤਹਾਂ ॥੧੧੩॥” /2767 


ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤਿ-ਸਾਲਾਹ ਨਾ ਕਰਨ ਬਾਰੇ 
ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਇਕ ਘਟਨਾ ਦਾ ਵੇਰਵਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਡਾ. ਭਗਤ 
ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸਵੈ-ਅਭਮਾਨੀ ਸੂਰਦਾਸ ਨੂੰ ਆਪਸੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਗਾਉਣ ਲਈ ਅਕਬਰ ਨੇ ਜਦ ਕਿਹਾ ਤਾਂ ਉਸ ਵੇਲੇ ਭਗਵਾਨ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਪ੍ਰਤੀ 
ਆਪਣੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਉਸ ਦੀ ਸਤੁਤੀ ਵਿਚ ਆਖਿਆ, 


21. ਭਾਈ ਦਰਬਾਰੀ ਦਾਸ, ਪਰਚੀਆਂ ਡਗਤਾਂ ਕੀਆ. “ਪਰਚੀ ਸੂਰਦਾਸ ਭਗਜਤ ਕੀ', ਪੰਨਾ 506. 
22. ਉਂਗੀ, ਪੰਨਾ 512. 

23. ਉਹੀ। 

24. ਉਂਗੀ, ਪੰਨੇ 516-17. 

25. ਉਠੀ. ਪੰਨਾ 516. 
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320 ਪਇਰਾਂ ਜਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 


“ਮਨ ਰੇ ਤੂ ਕਹਿ ਮਾਧਵ ਸੇ ਪ੍ਰੀਤਿ'।'% ਇਥੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਅਣਖ, 
ਸਵੈਮਾਨ ਅਤੇ ਸੂਰਬੀਰਤਾ ਵਾਲਾ ਸੁਭਾਅ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਸਾਕਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੁਨਿਆਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ਾਮਦ ਕਰਨ ਲਈ 
ਆਪ ਜੀ ਬਿਲਕੁਲ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹੋਏ। 


(੬) ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਸਾਰੋਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੰਨਾ 1253 `ਤੇ ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇੱਕੋ ਤੁਕ “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੈਗ” ਅੰਕਿਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਅੱਗੇ 'ਬਾਰੈਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ' ਦੇ ਸਿਰਲੇਖ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਇਕ ਸ਼ਬਦਾ 
ਦਰਜ ਹੈ, ਜੋ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 'ਸਾਰੰਗ ਮਹਲਾ ੫' ਦਾ ਸਿਰਲੇਖ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕੇਤ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ 
ਦੇ ਵਿਚ ਨਾਨਕ” ਪਦ ਦੀ ਥਾਂ ' 'ਸੂਰਦਾਸ' ਨਾਮ ਦੀ ਵਰਤ' ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੇ ਰਚੇ ਹੋਏ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ ਜਾਂ ਸਲੋਕ 
ਦੀ ਅੰਕਿਤ ਮਿੱਲ ਰਨ: ਜਿਨੇ ਵਿਚ ਕਬਜਾ ਭਕੀਦ ਜੀਦਾ ਨਾਮ 
ਵਰਤਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਜਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਕਬੀਰ 
ਜੀ ਜਾਂ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਰਚੇ ਹੋਏ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਸੂਰਦਾਸ' ਨਾਮ 
ਲਿਖੇ ਹੋਣ ਦੇ ਆਧਾਰ 'ਤੇ ਹੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ “ਸਾਰਗ ਮਹਲਾ ੫' ਦਰਜ 
ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਭਗਤ ਬਾਣਾ? ਸ਼ਟੰਕ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਲਫ਼ਜ਼ “ਮਹਲਾ ੫' ਤੋਂ ਜ਼ਾਹਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਦਾ ਹੈ। ਲਫ਼ਜ਼ 'ਸੂਰਦਾਸ' ਦੱਸਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰੀ 
ਪਿਛਲੀ ਤੁਕ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰਿਆ ਹੈ।?' ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਉਚਾਰੀ ਹੋਈ ਤੁਕ ਦਰਜ ਕਰਨ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਕਿਸ 
ਕਾਰਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਕੀਤਾ, ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ - “ਇਥੇ ਕਿਸ 
ਸੋਬਧ ਵਿਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਲੋੜ ਪਈ ? ਉਪਰ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਇਕ ਤੁਕ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿ ਹਰੀ ਤੋਂ ਥੇਮੁਖਾਂ ਦਾ ਸੋਗ ਕਿਵੇਂ ਛੱਣਾ ਹੈ। ਸੋ ਇਸ 
ਸਿਰਲੇਖ ਵਿਚ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਕਰ ਕੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਅਗਲਾ 
ਸ਼ਬਦ ਉਚਾਰ ਕੇ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਿਉਂ ਜਿਉਂ “ਹਰਿ ਕੋ ਸੋਗ ਬਸੇ ਹਰਿ ਲੋਕ”, 
ਤਿਉਂ ਤਿਉਂ “ਆਨ ਬਸਤ੍ਰ ਸਿਉ ਕਾਜੁ ਨ ਕਛੂਐ”, ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਤੇ ਹੀ ਹਗੀ ਤੋਂ 
ਬੇਮੁਖਾਂ ਨਾਲੋਂ ਸਾਥ ਛੁੱਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਨਫ਼ਰਤ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ ।'% 


26. ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਮਹਾਤਮਾ ਨੁਰਦਾਸ. ਪੰਨਾ 26. 
27. ਪ੍ਰ. ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਬਾਣਾ ਸ਼ਣੰਕ, ਹਿੱਸਾ ਪਹਿਲਾ, ਪੰਨਾ 141 
28. ਉਗਾੀ। 
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ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਮੰਨਣਾ ਹੀ ਮੁਨਾਸਿਥ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਇਕ ਹੀ ਸ਼ਬਦ ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅੰਕਿਤ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਤੁਕ “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੈਗੁ” ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਵਿਚ ਪੂਰੇ ਸ਼ਬਦ ਵਜੋਂ ਗਿਣਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੁਕ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਦਰਜ 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿਚ ਅੰਕ ੬ ਦਰਜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ 
ਤੁਕ ਤੋ ਬਾਅਦ “ਸਾਰੰਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ” ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 
ਵਿਚ ਅੰਕ ੮ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਤੁਕ “ਛਾਡਿ 
ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੋਗ” ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਸ਼ਬਦ ਡਾਵ ਸ਼ਬਦ ਨੰਬਰ ੭ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਤੁਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦਰਜ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। 

ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਫ਼ਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਵਿਚ ੨ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ।” 
ਆਪ ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਇਕ ਤੁਕ ਅਤੇ “ਸਾਰੰਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੁਰਦਾਸ' 
ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ 2 ਲਿਖਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਭਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ (ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ ਅਤੇ ਇਕ ਪੂਰਨ ਸ਼ਬਦ) 
ਦਰਜ ਹੋਏ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਫ਼ਗਤ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਇਹ ਤੁਕ “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ 
ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੈਗੁ” ਦਰਜ ਹੈ।” ਪੰਨਾ 132 `ਤੇ ਇਸ ਤੁਕ ਤੋ ਅਗਲਾ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ 
ਕਰਨ ਤੋ' ਪਹਿਲਾਂ ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸ੍ਰੀ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ ਢਿਚ 
ਪੂਰਨ ਸ਼ਬਦ ਹੈ।” ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਖ਼ਰੀ ਪੰਗਤੀ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ : “ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਲੈ ਲਿਆ ਤੇ ਇਹ ਫਲ ਪ੍ਰਲੋਕ 
ਦੇ ਤੋਰ ਤੇ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ।'” ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਜੀ “ਹਰਿ ਕੇ ਸੈਗ 
ਬਸੇ ਹਰਿ ਲੋਕ”, ਪੰਕਤੀ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵੀ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੋ 
ਸ਼ਬਦ ਵਜੋਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । 

ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ 'ਸਾਰੈਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ' ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ 
ਦੇ ਅਰਥ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਰਚੇ ਗਏ ਸ਼ਬਦ ਵਜੋਂ' ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੂਰਦਾਸ ਜਿਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹੈ, ਦਾ ਅਸਲੀ ਨਾਮ ਮਦਨ 
ਸੋਹਨ ਸੀ।” ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ “ਸਾਰੈਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ' ਸਿਰਲੇਖ ਵਾਲੇ 
ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਰਚਿਆ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਆਖ਼ਰੀ 
29. ਭਾਈ ਗਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੰਸ, ਅੰਦਰਾਜ 'ਸ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ' ਵਿਚ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵੇਰਵਾ, 


ਪੰਨਾ 437 
30. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ' ਦਗ਼ਨ. ਪੰਨਾ 131. 
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ਤੁਕ “ਸੂਰਦਾਸ ਮਨੁ ਪ੍ਰਭਿ ਹਥਿ ਲੀਨੋ ਦੀਨੋ ਇਹੁ ਪਰਲੋਕ” ਦੇ ਅਰਥ ਇਉਂ ਕੀਤੇ 
ਹਨ, “ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਇਹ ਮਨ ਆਪਣੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਲੈ 
ਕੇ ਇਹ ਲੋਕ ਤੇ ਪਰਲੋਕ ਸਾਨੂੰ ਦੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਭਾਵ ਇਸ ਲੋਕ ਅਤੇ ਪਰਲੋਕ 
ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਸੁਖੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ।” ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਵੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦਾ ਹੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਦਰਜ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ “ਹਰਿ 
ਕੇ ਸੰਗ ਬਸੇ ਹਰਿ ਲੋਕ” ਤੁਕ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਮੰਨਦੇ 
ਹੋਏ ਅਰਥ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਹਨ।” 

ਪਰ ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਰਾਇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਨਹਲ 
ਅਨੁਸਾਰ, ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾ ਇਕ ਪਦਾ ਆਦਿ ਗ੍ਰੈਥ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜੋ 
ਰਾਗ ਸਾਰੰਗ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪਦੇ ਉਪਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸਿਰਲੇਖ ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ : “ਸਾਰੰਗ ਮ: ੫ ਸੂਰਦਾਸ”। ਪਦੇ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੱਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਪਦੇ ਵਿਚ ਵੀ “ਸਿਆਮ ਸੈਦਰ 
ਤਜਿ ਆਨ ਸੁ ਚਾਹਤ” ਸ਼ਬਦ ਸੂਰਦਾਸ ਦੇ ਨੂਰ ਸ਼ਾਗਰ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸੂਰਦਾਸ ਦਾ ਕੋਈ ਅਣਲੱਭਿਆ ਪਦਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਆਪ ਉਪਰੋਕਤ ਪਦੇ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ।”” ਛਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. 
ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਦੀ ਰਾਇ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਇਸ ਥਾਰੇ ਨਿਵੇਕਲੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪੰਡਿਤ 
ਨਰੈਣ ਸਿੰਘ ਅਤੇ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਤੁਕ “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੇ ਸੋਗ” ਉਚਾਰੀ ਅਤੇ ਉਹ ਏਨੇ 
ਫਾਵੁਕ ਹੋ ਗਏ ਕਿ ਛੂੰਘੀ ਸਮਾਧੀ ਵਿਚ ਚਲੇ ਗਏ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਨਾਂਅ ਹੇਠ ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕੀਤਾ ।“ ਇਸ ਰਾਇ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ 
ਅਸੈਭਵ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਚਾਰੀ ਗਈ ਤੁਕ ਅਗਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਹਿੱਸਾ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਅਗਲਾ 
ਸ਼ਬਦ “ਹਰਿ ਕੇ ਸੋਗ ਬਸੇ ਹਰਿ ਲੋਕ” ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੇਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਸਿਰਲੇਖ 'ਸਾਰੋਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ” ਨਾਲ ਅੰਕਿਤ ਹੈ। 
ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਪਹਿਲਾਂ ਦਰਜ ਕੀਤੀ ਗਈ ਤੁਕ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨਾਲੋ 
ਵੱਖਗੇ ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਅਤੇ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲ 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਮੰਨਣ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ “ਸਾਰੈਗ ਮਹਲਾ ੫ ਸੂਰਦਾਸ' ਸਿਰਲੇਖ ਨਾਲ ਆਰੋਭ ਹੁਦਾ 
ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਿਆ ਹੋਇਆ ਸ਼ਬਦ ਹੈ। ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ 


31. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਫ ਤਥਾ ਹੋਰ ਡਗਤ. ਪੰਨੇ 98-99, 

32. ॥8.&. ੧੧੩੦੩00ਟ, 782 500 #੪/0ਮ% ੧੦(. ੯1, ਨ. 419. 

33. ਡਾ. ਮਦਨ ਰੀਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆਇ ਗ੍ਰੰਝ ਵਿਚ ਸੰਕਾਲਿਤ ਡਗਤਾ ਬਾਣਾ /ਵਾਲ ਨੰਿਕਤਾ 
ਦਾ ਸੰਕਲਪ, ਪੰਨਾ 55. 

34. [ਸ. 6,$. €08000. 8੦ 2 28482/₹, ਉ: 149. 
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ਜੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ, ਉਹ ਵੀ ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਰਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਸੁਸਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ ਵਿਚ ਸਾਰੇਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਦੀ ਅੰਕਿਤ ਤੁਕ “ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੰਗੁ” ਦੇ ਸੋਬੈਧ ਵਿਚ ਨੋਟ 
ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, “ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਭਾਈ ਬੈਨੋ ਦੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਸਾਰੇ 
ਦਾ ਸਾਰਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਸ੍ਰੀ ਕਰਤਾਰਪੁਰ ਵਾਲੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਤੁਕ ਹੀ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਬਾਕੀਆਂ ਵਿਚ ਥੇਮੁਖ ਨੂੰ ਸੱਪ, ਹਾਥੀ, ਕਾਂ, ਗਧੇ, ਪੱਥਰ, ਕਾਲੀ ਕਮਲੀ 
ਨਾਲ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੇ ਕੇ ਸਦਾ ਲਈ ਅਮੋੜ ਤੇ ਅਤਿੱਗ ਸਾਬਤ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ 
ਅਤੇ ਸੁਧਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਆਸ ਨਹੀਂ ਦੱਸੀ ਹੋਈ, ਇਸ ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸੂਚਨਾ ਮਾਤਰ 
ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਕੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਛੱਡ ਦਿੱਤੀਆਂ ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ।'”” 
ਸ਼ਝਦਾਰਥਾ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਇਸ ਨੋਟ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸੁਯੋਗ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ ਲਾਇਆ ਗਿਆ ਅੰਦਾਜ਼ਾ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਿਉਂ ਇਕ 
ਤੁਕ ਦਰਜ ਕੀਤੀ ਗਈ ਅਤੇ ਕਿਉਂ ਪੂਰਾ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ ਜੀ ਆਪ ਹੀ ਜਾਣਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਦਲੀਲ ਵੀ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ 
ਦਲੀਲ ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਤਸ਼ਬੀਹਾਂ ਦੇ ਕੇ ਬੇਮੁਖਾਂ ਨੂੰ ਸਦਾ ਲਈ ਅਮੋੜ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੁਧਾਰ ਦੀ ਆਸ ਨਹੀਂ ਦੱਸੀ, ਇਸ ਵਜ੍ਹਾ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਤਸ਼ਬੀਹਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਛੱਡ ਦਿੱਤੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥੇਮੁਖਾਂ ਨੂੰ ਮਨਮੁਖ ਅਤੇ ਸਾਕਤ ਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਸੱਪ, ਹਾਥੀ, ਕਾਂ ਅਤੇ ਪੱਥਰ ਦੀਆਂ ਤਸ਼ਬੀਹਾਂ 
ਵੀ ਮਨਮੁਖਾਂ ਅਤੇ ਸਾਕਤਾਂ ਲਈ ਵਰਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ 
ਜੀ ਮਨਮੁਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਪੱਥਰ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪੱਥਰ ਨੂੰ ਜਿੰਨਾ 
ਮਰਜ਼ੀ ਪਾਣੀ ਵਿਚ ਰੱਖੋ, ਅੰਦਰ ਤੋਂ ਸੁੱਕਾ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਫੁਰਮਾਨ 
ਰਾਗ ਆਸਾ ਵਿਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਰਜ ਹੈ : ੬ 
ਮਨਮੁਖ ਪਥਰੁ ਸੈਲੁ ਹੈ ਧ੍ਗਿ ਜੀਵਣੁ ਫੀਕਾ॥ 
ਜਲ ਮਹਿ ਕੇਤਾ ਰਾਖੀਐ ਅਭ ਅੰਤਰਿ ਸੂਕਾ ।1 (ਆਸਾਂ ਨ: 3, ਪੰਨਾਂ 415) 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨਮੁਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਹਾਥੀ ਨਾਲ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ : 


ਅੰਤਰਜ਼ੁ ਗੁਸੁਧ ਮਾਇਆ ਮੋਹਿ ਝੇਧੇ ਜਿਉ ਹਸਤੀ ਛਾਰੁ ਉਭਾਏ ॥ 
/ਸਲੰਕਾ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਾਗੀਕਾ ੬. ਪੰਨਾ 7423) 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਤੀਰਥ-ਯਾਤਰਾ ਵਰਤ ਅਤੇ ਦਾਨ ਦੇ 
ਕਰਮ ਕਰਕੇ ਮਨ ਵਿਚ ਗੁਮਾਨ ਰੱਖਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ “ਜਿਉ ਕੁੰਚਰ 
ਇਸਨਾਨ” ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਸਲੋਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੈ : 


35. ਸ਼ਝਦਾਰਬ ਸ੍ਰ ਗਰ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਬ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 1253. 
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ਤੀਰਥ ਬਰਤ ਅਜ਼ੁ ਦਾਨ ਕਰਿ ਮਨ ਮੈ ਧਰੈ ਗੁਮਾਨੁ ॥ 
ਨਾਨਕ ਨਿਹਫਲ ਜਾਤ ਤਿਹ ਜਿਉ ਸੁੰਚਰ ਇਸਨਾਨੁ ॥੪੬॥ 
/ਸਲੱਕਾ #` ੬. ਪੰਨਾ 44257 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਾਂ ਅਤੇ ਬਿਸੀਅਰ ਦੀਆਂ ਮਿਸਾਲਾਂ ਦੇ ਕੇ 
ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ : 
ਕਊਆ ਕਰਾ ਕਪੂਰ ਚਰਾਏ ॥ 
ਕਹ ਬਿਸੀਅਰ ਕਉ ਦੂਧੁ ਪੀਆਏ ॥ (ਆਸਾ ਕਬਿ ਜੀ. ਪੰਨਾਂ “841 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਂਸ ਜੀ ਨੇ ਮਨਮੁਖ ਦੀ ਤਸ਼ਬੀਹ ਕਾਲੇ ਕੈਬਲ, ਹਾਥੀ, ਪੱਥਰ 
ਅਤੇ ਗਧੇ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
(1) ਕਾਲਾ ਕੋਥਲੁ ਉਜਲਾ ਹੋਇ ਨ ਧੋਤੇ ਰੰਗਿ ਨਿਰੋਲੇ ।> 
(2) ਹਸਤੀ ਨੀਰਿ ਨ੍ਵਾਲੀਅਨਿ ਬਾਹਰਿ ਨਿਕਲਿ ਛਾਰੁ ਛਣੈਦੇ ।” 


(3) ਪਥਰੁ ਪਾਰਸਿ ਪਰਸੀਐ ਪਾਰਸ ਹੋਇ ਨ ਕੁਲ ਅਭਿਮਾਣੈ । 
ਪਾਣੀ ਅੰਦਰਿ ਸਟੀਐ ਤੜਭੜ ਭੁਝੈ ਭਾਰ ਭੁਲਾਣੈ । 
ਚਿਤ ਕਠੋਰ ਨ ਭਿਜਈ ਰਹੈ ਨਿਕੋਰੁ ਘੜੈ ਭੈਨਿ ਜਾਣੈ।# 
(4) ਸਭ ਸੁਰੀਧ ਰਲਾਦ ਕੈ ਗੁਰੁ ਗਾਂਧੀ ਅਰਗਜਾ ਕਰਦਾ । 
ਮਜਲਸ ਆਵੈ ਸਾਹਿਬਾਂ ਗੁਣ ਅੰਦਰਿ ਹੋਇ ਗੁਣ ਮਹਕੈਦਾ। 
ਗਦਹਾ ਦੇਹੀ ਖਉਲੀਐ ਸਾਰ ਨ ਜਾਣੈ ਨਰਕ ਭਵੰਦਾ।” 


ਅਸਲ ਵਿਚ ਬੇਮੁਖ ਜਾਂ ਮਨਮੁਖ ਜਾਂ ਸਾਕਤ ਕਿਸਮ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ 
ਤਸ਼ਬੀਹ ਪੱਥਰ, ਹਾਥੀ, ਗਧੇ, ਕਾਲੇ ਕੋਬਲ, ਕਾਂ ਅਤੇ ਸੱਪ ਨਾਲ ਕਰਨ ਦਾ ਭਾਵ 
ਇਸ ਕਿਸਮ ਦੇ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਲੱਛਣਾਂ ਅਤੇ ਔਗੁਣਾਂ ਬਾਰੇ ਦੱਸਣਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ' 
ਕੋਈ ਗੱਲ ਸਾਨੂੰ ਤਸ਼ਬੀਹ ਦੇ ਕੇ ਸਮਝਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਗੱਲ ਸਾਨੂੰ ਛੇਤੀ 
ਅਤੇ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਿਥੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ 
ਦੀਆਂ ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਸ਼ਬੀਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨਮੁਖ ਦੇ ਲੱਛਣ ਬਿਆਨ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਹਨ, ਉਥੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਕਰੇ ਤਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਕਾਂ ਤੋ ਹੋਸ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪੱਥਰ-ਰੂਪੀ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਤਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਜਨਮਾਂ-ਜਨਮਾਂਤਰਾਂ ਦੀ ਮੈਲ ਦੂਰ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਨਿਰਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਪਦਿਆਂ ਵਿਚ ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਦੁਆਰਾ ਪਤਿਤ ਅਤੇ ਮਾੜੇ 
36. ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ, ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ _ਰਤਨਾਫਲ?_ ਵਾਰ ਸਤਾਰੂਵੀਂ ਪਉੜੀ ਪੰਦਰੂਵੀਂ, 

ਪੰਨਾ 188. 
37. ਉਨੀ ਵਾਰ ਸਤਾਰੂਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਨੋਵੀ, ਪੰਨਾ 185. 


38. ਉਹਨ, ਵਾਰ ਸਤਾਰੂਵੀਂ, ਪਉੜੀ ਗਿਆਰੂਹਥੀਂ, ਪੰਨਾ 186. 
39. ਊਹਾ, ਵਾਰ ਸਤਾਰੂਵੀਂ, ਪਉਤੀ ਚੌਧਵੀ, ਪੰਨਾ 188. 
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ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੇ ਸੁਧਰਨ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਬਾਰੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਲਿਖਦੇ ਹਨ। ਆਪ ਜੀ ਇਕ 
ਥਾਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
ਹੈ ਹਰਿ ਭਜਨ ਛੇ ਪਰਮਾਨ। 
ਨੀਚਹ ਪਾਵੈ' ਊਚ ਪਦਵੀ ਬਾਜਤੇ ਨੀਸਾਨ। 
ਭਜਨ ਕੌ ਪਰਤਾਪ ਐਸੋ ਜਲ ਤਰੈ ਪਾਸ਼ਾਨ। 
ਅਜਾਮਿਲ ਅਰੁ ਭੀਲਿ ਗਨਿਕਾ ਚੜ੍ਹੋ ਜਾਤ ਬਿਮਾਨ।£ 
[ਹਰੀ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਨੀਵੇ' ਉੱਚੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪੱਥਰ ਪਾਣੀ ਵਿਚ 
ਤਰਨ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਜਾਮਲ ਅਤੇ ਗਨਿਕਾ ਵਰਗੇ ਪਾਪੀ ਵੀ ਨਾਮ ਦੇ ਜਹਾਜ਼ 
'ਤੇ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਤਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ।1 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਜਿਥੇ ਸਤਿਸੇਗਤ ਕਰ ਕੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਨਾਮ 
ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਹੈ, ਉਥੇ ਕੁਸੈਗਤਿ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵੀ ਵਰਜਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਕਤਾਂ, ਮਨਮੁਖਾਂ ਜਾਂ ਬੇਮੁਖਾਂ ਦਾ ਸਾਥ ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਾੜਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਮਨੁੱਖ 'ਤੇ ਪੈ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਹ ਤੁਕ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਹ ਤੁਕ ਸਾਰੰਗ ਰਾਗ ਵਿਚ ਪੰਨਾ 1253 'ਤੇ ਅੰਕਿਤ ਹੈ : 
ਛਾਡਿ ਮਨ ਹਰਿ ਬਿਮੁਖਨ ਕੋ ਸੰਗੁ ॥ 
ਉਪਰੋਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਤੁਕ ਵਿਚ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਮਨ ਨੂੰ ਸੰਬੋਧਨ ਹੋ ਕੇ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੇ ਮਨ! ਤੂੰ ਹਰੀ ਤੱ ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਾਥ ਛੱਡ ਦੇਹ। ਇਹ 
ਸੈਥੋਧਨ ਸਾਡੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਨੂੰ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ ਮਨ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ 
ਸੈਥੋਧਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਬਾਕੀ ਇੰਦਰੀਆਂ ਦੀਆਂ ਕਿਰਿਆਵਾਂ 'ਤੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਣ ਵਾਲਾ ਇਹ ਮਨ ਹੀ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਮਨ ਨੂੰ ਸਾਧਣ ਦੀ ਅਤੇ ਮਨ 
ਨੂੰ ਸਮਝਾਉਣ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਲੋੜ ਸਮਝੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ 
ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਮਨ ਨੂੰ ਹੀ ਹਗੀ ਤੋਂ' ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸੈਗ-ਸਾਥ ਛੱਡਣ 
ਦੀ ਸਲਾਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸੈਗਤ ਕਰਨ ਸੰਬੰਧੀ ਦੋ ਧਾਰਨਾਵਾਂ 
ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਹਲ। ਪਹਿਲੀ ਇਹ ਕਿ ਜਿਹੋਂ-ਜਿਹਾ ਮਨੁੱਖ ਆਪ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹੀ ਹੀ 
ਉਹ ਸੈਗਤ ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਲੱਭਦਾ ਹੈ। ਮਿਸਾਲ ਵਜੋਂ ਸ਼ਰਾਬ ਦਾ ਸ਼ੌਕੀਨ ਮਨੁੱਖ 
ਸ਼ਰਾਬੀਆਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਭਾਲਦਾ ਹੈ। ਤਾਸ਼ ਖੇਡਣ ਦਾ ਸ਼ੋਕੀਨ ਤਾਸ਼ ਖੇਡਣ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨਾਲ ਸਮਾਂ ਬਿਤਾ ਕੇ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੰਦਰ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਣ 
ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਜਿਹੇ ਮੰਦਰ ਜਾਂ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਦੂਜੀ ਧਾਰਨਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੋ ਜਿਹੀ ਸੰਗਤ ਮਨੁੱਖ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਜਿਹਾ 
ਹੀ ਉਹ ਆਪ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਸ਼ਾ ਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਜੇਕਰ ਨਸ਼ਈ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਦੀ ਸੈਗਤ ਵਿਚ ਪੈ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਆਪ ਵੀ ਨਸ਼ਾ ਕਰਨ ਲੱਗ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੇਕਰ ਭਜਨ ਬੈਦਗੀ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਸੰਗਤ ਵਿਚ ਭਜਨ ਬੈਦਗੀ ਨਾ 


40. ਨੂਰ ਤਚਨਾਫਲਾਂ, “ਸ੍ਰੀ ਭਾਗਵਤ ਪ੍ਰਸੰਗ, ਰਾਗ ਕੋਦਾਰੋ', ਪੰਨਾ 31. 
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326 ਪੰਦਰਾਂ ਡਗਤ ਸਾਹਿਝਾਨ 


ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਬੈਠਣ ਲੱਗ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਭਜਨ ਬੈਦਗੀ ਕਰਨ ਦਾ 
ਰੋਗ ਚੜ੍ਹ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਹੋਏ 
ਸਨ ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਗਤ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦੀ ਪਸੈਦ ਸੀ, ਜਿਹੜੇ 
ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਮਰਦੇ ਹੋਣ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਨ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦੀ ਸੰਗਤ ਤੌਂ ਵਰਜਿਆ, ਜਿਹੜੇ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਤੋਂ ਮੂੰਹ ਮੋੜੀ ਬੈਠੇ ਹਨ। 
ਜੇਕਰ ਇਹ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਜਾਵੇ ਕਿ ਕਦੇ ਝੂਠ ਨਾ ਥੋਲੋਂ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ 
ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਦਾ ਸੱਚ ਥੇਲੋ। ਜੇਕਰ ਇਹ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ 
ਜਾਵੇ ਕਿ ਕਦੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਦਿਲ ਨਾ ਦੁਖਾਓ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਕਰੋ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਭਲਾ ਮੰਗੋ। ਇਥੇ 
ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਜਦੋਂ' ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹਰੀ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ 
ਸੋਗ ਛੱਡੋ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਅੰਤਰੀਵੀ ਭਾਵ ਇਹ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰੀ ਨਾਲ ਜੁੜੇ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਦਾ ਸੈਗ ਕਰੇ । ਕੁਸੈਗਤਿ ਦਾ ਅਸਰ ਮਾੜਾ ਹੁਂਦਾ ਹੈ। ਸਤਸੰਗਤਿ 
ਦਾ ਅਸਰ ਚੰਗਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਮਨ ਕੁਸੈਗਤਿ ਛੱਡੇਗਾ ਤਾਂ ਜ਼ਾਹਰ ਹੈ ਕਿ 
ਸਤਸੰਗਤਿ_ਕਰੇਗਾ। ਮਨੁੱਖ ਇਕ ਸਮਾਜਿਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨਾ 
ਉਸ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਰਿਸ਼ਤੇ ਬਣਾਉਣੇ ਅਤੇ ਦੋਸਤੀਆਂ ਬਣਾਉਣੀਆਂ ਉਸ ਦੀ ਲੌੜ 
ਹਨ। ਫਿਰ ਜੇਕਰ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨਾ ਹੀ ਹੈ, ਰਿਸ਼ਤੇ ਬਣਾਉਣੇ ਹੀ ਹਨ ਅਤੇ 
ਦੋਸਤੀਆਂ ਕਰਨੀਆਂ ਹੀ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿਉਂ ਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਅਤੇ ਦੋਸਤੀਆਂ 
ਦੇ ਰਾਹੀਂ ਹਗੀ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ। ਅਰਦਾਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ “ਸੇਈ ਪਿਆਰੇ 
ਮੇਲ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮਿਲਿਆਂ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਨਾਮ ਚਿਤ ਆਵੇ” ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਢਾਲ ਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਸੱਜਣਾਂ ਦਾ ਸੋਗ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇ, ਜਿਹੜੇ ਹਗੀ-ਸਿਮਰਨ ਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦੇ ਹੋਣ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਅਸਲੀ ਮਿੱਤਰ 
ਸੈ ਸਾਜਨੁ ਸੈ ਸਖਾ ਮੀਤੁ ਜੋ ਹਰਿ ਕੀ ਮਤਿ ਦੇਇ ॥ 
ਨਾਨਕ ਤਿਸੁ ਬਲਿਹਾਰਣੈ ਹਰਿ ਹਰਿ ਨਾਮੁ ਜਪੇਇ ॥ 
(ਡਾਉਗੀ #` ੫. ਪੰਨਾ 295) 
ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਸਾਰੋਗ ਰਾਗ ਦੀ ਤੁਕ ਰਾਹੀਂ ਸਾਨੂੰ ਮਨਮੁਖਾਂ 
ਦੀ ਸੰਗਤ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਰੋਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਸਾਡੇ ਲਈ ਵਧੀਆ ਸੰਗੀ ਉਹੀ ਹਨ, ਜਿਹੜੇ ਹਰੀ ਦੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। 
ਸਾਰੇਸ਼ ਦੇ ਤੌਰ 'ਤੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨੂਰ ਸ਼ਾਗਗ ਦੇ ਕਰਤਾ 
ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਸੂਰਜ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਵਿਚ ਇੱਕੋ-ਇਕ ਤੁਕ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਇਹ ਬੜੀ ਇਤਿਹਾਸਿਕ 
ਮਹੱਤਵ ਵਾਲੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ “ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ' ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਦੋ ਮਹਾਂਕਵੀਆਂ ਭਾਵ 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਹੋਈ ਹੈ। 
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ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ : ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ 


ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੋਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਿੱਧਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ: “ਤੈ ਨਰ ਕਿਆ ਪੁਰਾਨੁ ਸੁਨਿ ਕੀਨਾ”। ਆਪ ਜੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹ-ਸੁਣ ਕੇ ਜਿਹੜੇ ਔਗੁਣ ਤਿਆਗਣੇਂ ਸਨ, 
ਉਹ ਉਸ ਨੇ ਨਹੀਂ ਤਿਆਗੇ ਅਤੇ ਜਿਹੜੇ ਗੁਣ ਅਪਨਾਉਣੇ ਸਨ, ਉਹ ਉਸ ਨੇ 
ਨਹੀਂ ਅਪਨਾਏ। ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵਿਚ ਪੱਕੇ, ਧਰਮ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਅਤੇ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਪੁੰਜ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਭਗਤੀ-ਲਹਿਰ ਵਿਚ ਡੂੰਘਾ ਯੋਗਦਾਨ 
ਪਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਸਨ। 


(ਉ) ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ 


/2/ ਜਨਮ-ਸਾਲ, ਜਨਮ-ਸ਼ਬਾਨ, ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਜਾਤ-ਕੈੱਤਾ, /ਫਿਆਹ, 
ਸੰਤਾਨ ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਬਾਰੇ 


ਮਹਾਨ ਕੱਸ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ, “ਪਰਮਾਨੰਦ ਦੇ ਜਨਮ ਦਾ ਸਾਲ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿ੍‌ਿਤਾਂਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਾਲੂਮ ਨਹੀਂ 
ਹੈ।”: ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “1305 €੪੩ ੩00 10500) 
ਘਦ ॥੦( ੧10੪1,” ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਦੇ ਜਨਮ-ਸਾਲਾਂ ਦਾ ਵੇਰਵਾ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੈ: “ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 1389 ਈ. ਵਿਚ ਬੈਬਈ ਪ੍ਰਾਂਤ 
ਦੇ ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ ਦੇ ਥਾਰਸੀ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਚੰਗੇ ਗਵੱਈਏ, 
ਕਵੀ ਤੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਮਾਨੰਦ ਤੋ' ਸਿੱਖਿਆ ਧਾਰਨ ਕੀਤੀ ਤੇ 
ਚੋਗਾ ਉੱਚਾ ਅਧਿਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਬਸਰ ਕੀਤਾ। ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ 
ਹੈ ਕਿ ਹਿੰਦੀ ਦੇ “ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ' ਵਾਲੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਆਏ ਪਰਮਾਨੰਦ ਦਾਸ 
(1493-1583 ਈ.) ਹੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸਨ। ਇਹ ਕਨੌਜ ਵਾਸੀ ਕਾਨਕੁਬਜ 
ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਦਿਆਂ ਦਾ ਗ੍ਰੰਥ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸਾਗਰ ਹੈ। ਵੱਡੀ ਗੱਲ 
ਨਹੀਂ, ਇਹੋ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਭਗਤ ਕਵੀ ਪਿੱਛੋਂ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਭਗਤ ਹੋ ਗਏ ਹੋਣ ।”' 
ਸ. ਲਖਵਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਕੂਮਕਲਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
॥. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਝ਼, ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਾਰੇ ਅੰਦਰਾਜ, ਪੰਨਾ 748. 


2. ਜ.&. ਇਛਟ8000੮, 772 500 ਨਮ, ੯01. ੯1, . 82. 
3. ਪ੍ਰੋ ਖਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਝ ਸੰਭੰਤ ਗੱਲ, ਪੰਨਾ 195. 
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328 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਹਿਡਾਨ 


ਜੀ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੱਲ ਵਿੱਚੋਂ ਹਵਾਲਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 
(1483-1593 ਈਸਵੀ) ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਜਨਮ 1389 
ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਹੋਣ ਦਾ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ।“ ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ 
ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਸੈਨ 1483 ਤੋਂ 1593 ਈਸਵੀ 
ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ।” ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਜੀ ਦਾ 
ਜੀਵਨ-ਥਿਓਰਾ ਦਿੰਦੇ ਹੋਏ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1483 ਈ. ਅਤੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਦਾ ਸਾਲ 
1593 ਈ. ਲਿਖਿਆ ਹੈ। ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਨ ਗ੍ਰੰਝ ਸੰਕੌਤ ਕੱਸ਼ ਵਿਚ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1483-1593 ਦੀ ਥਾਂ 'ਤੇ ਗ਼ਲਤੀ ਨਾਲ 1493-1583 
ਏਈ. ਛਪ ਗਿਆ ਹੋਵੇ। ਡਾ. ਜੀਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ 
ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “$4;॥ 7॥7੧੪੩੩॥੦ ੧35 ੩ [੬੬੧ 01 8 ੯੬7੧ 1੬ 
ਗਹੰਈ, 1੬ ੧35 ੩ ੯੮ £€00£ 990 90101 ਹ2੯੦੧ਟ 01 ਕਹ ੧1800. 
1੧ਟ ੧੩5 0ਅ॥ 11 1407 &.). % ੧੪080].” ਸ. ਲਖਵਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ 
ਕੂਮਕਲਾਂ ਜੀ ਨੇ ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਦਾ ਜਨਮ 1606 ਸੋਮਤ (ਸੈਨ 1549) ਦੇ ਆਸ-ਪਾਸ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਵੀ ਆਪਣੀ 
ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ।' ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੋਦੀ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਸੁਆਮੀ ਵੱਲਭਾਚਾਰੀਆ ਦੀ ਸ਼ਿਸ਼ ਪਰੇਪਰਾ ਵਿੱਚੋਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਇਕ ਅਨਿੰਨ 
ਤੇ ਮਹਾਨ ਭਗਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੁਮਾਰ ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਕਨੌਜ ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ 
ਕਾਨਕੁਬਜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸੀ। ਇਸ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਮਤ 1606 ਦੇ ਆਸਪਾਸ ਮੰਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ।'" ਇਉਂ' ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਸੈਬਧੀ ਤਿੰਨ ਜਾਂ ਚਾਰ 
ਜਨਮ-ਸਾਲ ਲਿਖੇ ਹੋਏ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਜਾਂ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਸਰੋਤਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪੜ੍ਹਨ 
ਨੂੰ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਬਹੁਤੇ ਸਰੋਤਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਗੱਲ ਸਾਂਝੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 
ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਦੇ ਕਗੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਕਵੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ। 

ਮਹਾਨ ਕੱਲ ਵਿਚ ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਇਹ ਆਪਣੇ ਬਹੁਤ ਪਦਾਂ ਵਿਚ ਛਾਪ “ਸਾਰੰਗ” ਲਿਖਦਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਰ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪਰਮਾਨੰਦ ਨਾਮ ਹੈ।”% ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 


4. ਸੇ. ਲਖਝਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਥੂਮਕਲਾਂ, ਸੋ ਡਗਤ' ਪਏ ਦਾ ਬਾਇ. ਪੰਨਾ 27. 

$. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੈਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆਮਦ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੰਕਲਿਤ ਡਗਤਾ ਬਾਟ ।ਵਿਚ ਨੰਤਿਕਤਾ 
ਦਾ ਸੰਕਲਪ, ਪੰਨਾ 54. 

6. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੀ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 115. 

7. ।ਸਿ. 9.5. €0੦੩ 82; ਠੱ 8ਖਕਿਰ) ਨ. 151. 

8. ਸ. ਲਖਵਿੰਦਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਕੂਮਕਲਾਂ, ਸੇ ਭਗਤਾ ਪਏ ਦਾਰ ਛਾਏ, ਪੰਨਾ 28. 

9. ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਵੇਦੀ, ਡਗਤ ਬਾਣ?, ਭਾਗ ਦੂਜਾ, ਪੰਨਾ 34. 

10. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਛੱਡ, ਪੰਨਾ 748. 
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ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਬਾਣਾ? 329 


ਹੈ : “18 ।੪ ॥ਊਜਮ॥੩ #ਤਿਸਪਘਰ॥ 281155 1010521( "5੩ਰਲਗ' 09 ੧0੮11 
॥ਇ ਗ੧ਗ॥॥ 0 ।ਇ 100ਟਹ ਜਿ 900 35 (੧£ $&੪7£ ੮ “78010 10005 
ਜਿ ॥੭ $€੩$ ॥॥67੦]5.”"' ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੀ ਸਾਰੈਗ ਤਖ਼ੱਲਸ 
ਜਾਂ ਨਾਮ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “1॥ ॥੪੩ ॥੪ਗਮਨ 1੬ 0੧ਟ॥ 0560 0% ਵਿਠਡ॥ 
$0੩00੬, 3 6ਮਹ 0% 15 ੬੪੨-ਪੌਮ5($ ਇਭ 8 040]? 01 780) ੪8੧0." ਇਉਂ 
ਇਹ ਗੱਲ ਸਹੀ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਭਾਵੇ' 'ਪਰਮਾਨੰਦ' ਨਾਮ ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਬਾਕੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ 'ਸਾਰੋਗ ਨਾਮ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੋਦ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ 'ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ” ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ 
ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਤੱਥ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰਾਂ ਅਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ 'ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ” ਦੇ ਅੱਠ ਕਵੀਆਂ 
ਦੇ ਨਾਂਅ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਵ੍ਰਿਜ ਦੇ ਅੱਠ ਮਹਾਂਕਵੀਆਂ 
ਵਿਚ ਗਿਣਤੀ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਉਂ ਇਹ ਹਨ : ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਦਾਸ, ਪਰਮਾਨੰਦ, ਕੁੰਜ਼ਨ 
ਦਾਸ, ਚੜੁਰਭੁਜ, ਛੀਤ ਸ੍ਰਾਮੀ, ਨੌਦ ਦਾਸ, ਗੋਬਿੰਦ ਦਾਸ, ਸੂਰਦਾਸ।'' ਮੈਕਾਲਿਫ਼ 
ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “& ।੧੨( ਹ/ 7॥7੧੪੩0੦' ੧0965 ।5 ਨ1੪€॥ ॥॥ ਪੋ 
&50ਮ €10019 ੦7 0% ਟੂ ਦਛ8੦ ੦6 ਹੋਟ 0110%ਇ₹ ੦1 ੪੧600." ਗੁਰ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਕੇਤ ਕੱਸ਼ ਵਿੱਚੋਂ ਅਸੀਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ ਪੜ੍ਹ ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਨੂੰ ਅਸਟ ਛਾਪ ਵਾਲੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਕੁਝ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਵੱਲੋਂ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪੁਸਤਕ ਭਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿਚ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : 
“ਡਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ੍ਰੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਦੇ ਸ਼ਿਸ਼ ਸਨ। ਆਚਾਰਯ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਗੋਸਵਾਮੀ 
ਵਿਠਲ ਨਾਥ ਜੀ ਨੇ ਥ੍ਰਿਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਅੱਠ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਥਣਾਈ ਸੀ, 
ਚੜੁਰਜ਼ੁਜ ਦਾਸ, ਨੰਦ ਦਾਸ ਤੇ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ।”? ਇਹ ਅੱਠ ਨਾਂਅ 
ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਦਰਜ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਲਦੇ-ਜੁਲਦੇ ਹਨ । 

ਹੁਣ ਇਹ ਤੱਥ ਉਜਾਗਰ ਹੋ ਕੇ ਸਾਡੇ ਸਾਹਵੇ' ਉੱਘੜਦੇ ਹਨ ਕਿ ਭਗਤ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਵਾਸਤੇ “ਸਾਰੰਗ' ਨਾਮ ਦੀ ਵਰਤੋ' 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਗੋਸਵਾਮੀ ਵਿਠਲ ਨਾਥ 
ਜੀ ਦੀ ਬਣਾਈ ਗਈ 'ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ' ਦੇ ਅੱਠ ਕਵੀਆਂ ਵਿੱਚੋ ਇਕ ਸਨ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੀ ਵਲਤਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 


11. ਜ.&. ਐੰਘਰਹ[ਮੀਂਟ, 78੬ 506 ਨੈਟਿਆ, ੧੦1. ੯1, . 83. 

।2. ਜਿ. %3੧੧੩੩੧ $॥02॥. 5/ਮ€ਤ ਹੂੰ ਹਨ €/੪॥ €720/7 50047, [?. 33. 
13. ਫਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ, ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਪੰਨਾ 225. 

14. ੧੧. ਅਘ੪000ਟ, 7੧£ $%9 ਸਟ/(੬ਮਨ੧ ੯). ੯1, 9. 8%. 

15. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਦਰਲਨ, ਪੰਨਾ 134. 
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330 ਪੰਦਰਾਂ ਭਗਤ ਸ਼ਾਹਡਾਨ 


ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ 'ਸੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ 
ਸੈਮਤ 1536 ਬਿ. ਵਿਚ ਹੋਏ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਤ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਅਦਵੈਤਵਾਦ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ।”” ਸ੍ਰੀ ਫਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਲਿਖਦਿਆਂ ਆਪ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ: “ਵਲਭ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1479 ਈ. ਵਿਚ ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ 1531 ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ।”” ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਦੱਸਿਆ ਹੈ 
ਕਿ “ਵਲਭ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸੈਨ 1479 ਈ. ਅਤੇ ਦੇਹਾਂਤ ਸੈਨ 1531 ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ।'! ਜੇਕਰ ਅਸੀਂ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1389 ਈਸਵੀ ਮੰਨਦੇ 
ਹਾਂ ਤਾਂ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਸਮੇਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 90 ਸਾਲ ਬਣਦੀ 
ਹੈ, ਜੋ ਕਿ ਕਿਸੇ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਮੰਨਣ-ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਡਾ. ਭਗਤ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਮੁਤਾਬਕ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1549 ਈਸਵੀ ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਫਿਰ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਦੇਹਾਂਤ ਤੋਂ 18 ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਮੁਨਾਸਥ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਦਾ ਲਿਖਿਆ ਜਨਮ-ਸਾਲ 
1407 &.. ਮੰਨੀਏ ਤਾਂ ਉਸ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਵੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੋਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
ਵਲਫ਼ਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ 72 ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਬਣਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਕਿ ਠੀਕ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਨਤੀਜੇ 'ਤੇ ਬੜੀ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਪਹੁੰਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸਨ, ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਹੀ 
ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਵਾਲੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ, ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ (ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਦਰਜ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ) ਆਮ ਤੌਰ 'ਤੇ ਸਾਰੰਗ ਨਾਮ ਦੀ ਹੀ 
ਵਰਤੋਂ ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸਾਗਰ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾਵਲੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1483 ਈ. ਹੀ ਠੀਕ ਹੈ। 

ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਜਨਮ-ਸਥਾਨ ਦਾ ਸੰਬੇਧ ਹੈ। ਉਸ ਥਾਰੇ ਦਾਅਵੇ ਨਾਲ ਨਿਸਚਿਤ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ ਜ਼ਗ਼ਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਬਾਰਸੀ, 
ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ (ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਜਾਂ ਕਿ ਕਨੌਜ ਵਿਚ। ਭਾਈ ਕਾਨੂਹ 
ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਜੀ ਅਤੇ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਪਿੰਡ ਬਾਰਸੀ (ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ) 
ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਲਿਖਿਆ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਉਸ ਪਿੰਡ ਵਿਚ ਹੋਇਆ। ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਸ਼ਬਦ 
ਹਨ : “ਬਾਰਸੀ (ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ) ਦਾ ਵਸਨੀਕ ਇਕ ਭਗਤ ਜੋ ਮਹਾਂ ਤਯਾਗੀ 
ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮੀ ਸੀ।”” ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਨਘਜ੧੩॥੦ ।੮5੧ਹਟ0 01 
੧੨੧ ੧੦੧ 06 ਗ0000090."” ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸੰਭਤਾ ਲੌਸ਼ ਵਿਚ ਵਸਨੀਕ ਦੀ 


16. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 134. ਭੁਟਨੋਟ ਥਿਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦਰਜ ਹਨ । 
17. ਉਂਗੀ, ਪੰਨਾ 223. 

16. ਭਾਈ ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ, ਮਹਾਨ ਕੰਸ, ਪੰਨਾ 889. 

19. ਊਗੀ, ਪੰਨਾ 748. 

20. ਐ.&. ਜਿ੩ਟ੦010ੀਂਟ, 78ਟ $%8 #ਟ6%, ੯੮. ੯1. $. 82. 
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ਬਾਂ “ਜਨਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਬਾਰਸੀ ਪਿੰਡ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ- 
ਸਥਾਨ ਲਿਖਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ “ਆਪ ਪੰਧਾਰਪੁਰ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਬਾਰਸੀ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸਨ।”” ਇਹ ਇਕ ਸੋਯੋਗ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਇਸੇ ਪਿੰਡ ਬਾਰਸੀ, ਜ਼ਿਲ੍ਹਾ ਸ਼ੋਲਾਪੁਰ (ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ) ਵਿਚ 
ਹੋਇਆ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ-ਸਾਲ 1268 ਈ._ ਸੀ। ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ 
ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਤੋਂ 215 ਸਾਲ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋਇਆ। ਦੂਜੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਨੌਜ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਝ ਸਕਤਾ 
ਕੰਸ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਰਾਏ ਵੀ ਦਰਜ ਕੀਤੀ ਹੋਈ ਹੈ : “ਇਹ ਕਨੌਜ 
ਵਾਸੀ ਕਾਨਕੁਥਜ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਨ।” ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਧੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ ਕਨੌਜ ਵਿਖੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “1੧੬ %੩੪ ॥੦॥॥ 
੧ 1407 &,2. % ੧6੪੩0] 080੧੧ ੮ਿ੪0%680 11 !0% ਮਿਸ0€5॥ ॥੧ 
੫ 9899 &069) 8700੧ 7॥9." ਡਾ. ਮਿਹਰਵਾਨ ਸਿੰਘ ਆਪ ਜੀ 
ਨੂੰ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਤਾਂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਜਨਮ ਬਾਰਸੀ (ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ) ਵਿਚ ਹੋਇਆ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ : “0108040 %8੩੧ 3 8800011 3੧0 ੧35 %ਮ॥ 11 83826, 
61609] 01501£( 01 $10285003."“ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਕਨੌਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਮੰਨਦੇ ਹੋਏ ਦਲੀਲ ਦਿੰਦੇ ਹਨ : “ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦਾ ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਹੋਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬ੍ਰਿਜ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਕਾਵਿ 
ਇਹ ਗੱਲ ਸਾਬਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਾਰਸੀ (ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ) ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਨਹੀਂ 
ਸਨ ਬਲਕਿ ਕਨੌਜੀ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਸਨ। ਇਹ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਫਿਰਦੇ-ਟੁਰਦੇ ਉਧਰ 
ਚਲੇ ਗਏ ਹੋਣ ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਤੋਂ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਯੂ.ਪੀ. ਦੇ ਵਸਨੀਕ 
ਸਨ। ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੈਮਤ 1606 ਦੇ ਲਗਪਗ 
ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੇ।£ ਇਥੇ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਨੂੰ ਸੈਮਤ 1606 ਅਰਥਾਤ 1549 ਈਸਵੀ ਮੰਨਣਾ ਸੁਭਾਵਿਕ ਤੌਰ 'ਤੇ ਠੀਕ 
ਨਹੀਂ ਜਾਪਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ 1483 ਈਸਵੀ ਵਿਚ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਉਮਰ 1549 ਈਸਵੀ (ਸੈਮਤ 1606) ਤਕ 66 ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਏਨੀ ਉਮਰ ਤਕ ਕੋਈ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਨਾ ਕਰਨਾ ਦਰੁਸਤ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਜਾਪਦੀ। 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਾਰੇ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਚੈਗੇ 
ਗਵੱਈਏ ਸਨ ਅਤੇ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਨੋ ਆਪਣੇ ਲਿਖੇ ਭਜਨਾਂ ਅਤੇ 
21. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਾਮਏ ਤਥਾ ਹੌਡ ਭਗਤ, ਪੰਨਾ 81. 

22. ਪ੍ਰੋ. ਪਿਆਰਾ ਸਿੰਘ ਪਦਮ ਅਤੇ ਹੋਰ, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਕੰਤ ਛੱਸ਼, ਪੰਨਾ 195. 

23. ਗੋ. 0.$. €॥੪0)ਮਹ;, #ੈਹਨ/ ਹੂੰ #ਹ/੧, 7 121. 


24. ॥॥. ਅਿੰਤਊੀਲਾਕਲ&। 51880, €0ਸਮ੍ਰਾਵ੬3 ਨੂ 573 69੪ €/ਜ0ਨ 090, ]9. 33- 
25. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਭਗਤਾ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨੇ 134-35. 
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332 ੫ਇਤਾਂ ਭਗਤਾ ਸਾਹਿਬਾਨ 


ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਰਸ ਸਦਕਾ ਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ ਕਿ 
ਆਪ ਜੀ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਹੀ ਕਾਵਿ-ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਲੱਗ ਗਏ ਹੋਣਗੇ । 
ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ 
ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰੀ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਝਿਜਕ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਨਈਂ ਸ਼ਬਦਾ 
ਸ਼ਾਗ਼ਰ ਦੇ ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਨੌਜ ਦਾ ਰਹਿਣ ਵਾਲਾ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਦੱਸਿਆ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥੋਲੀ ਤੋਂ ਵੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕਦਮ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰੀ ਮੰਨ ਲੈਣ ਵਿਚ ਝਿਜਕ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਸੰਭਵ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਨੌਜ ਜਾਂ ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਨੌੜੇ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਥਾਂ ਦੇ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਹੋਣ। ਇਹ ਗੱਲ ਫ਼ਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਸਿੱਧ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਣੀ ਰਚਣ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਮੁੱਖ ਭਾਸ਼ਾ ਸਾਧ ਫ਼ਾਸ਼ਾ ਸੀ। ਇਹ 
ਉਹ ਭਾਸ਼ਾ ਸੀ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਦਿਲਾਕਿਆਂ ਦੀਆਂ ਬੋਲੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਵੀ 
ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਵਰਤ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਸ ਭਾਸ਼ਾ ਨੂੰ ਲੋਕ-ਭਾਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ 
ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਏਧਰ-ਉਧਰ ਘੁੰਮਦੇ-ਫਿਰਦੇ ਵੀ ਰਹੇ 
`ਤਤੀਰਥ-ਸਥਾਨਾਂ ਦੀਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਵੀ ਗੀਤੀਆਂ। ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਬੋਲ-ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 'ਤੇ ਵੀ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਇਲਾਕਿਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਪੈਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਲੋਕਾਂ ਤਕ ਸਿੱਧੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਗੱਲ ਦਾ ਸੰਚਾਰ ਕਰਨ ਲਈ 
ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਵੀ ਸੀ। ਇਸ ਲਈ ਇਹ ਮੰਨਣ ਵਿਚ ਕੋਈ ਜ਼ੀਰ-ਸੁਭਾਵਿਕ ਗੱਲ 
ਨਹੀਂ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਨੌਜ ਨਾਲ ਵੀ ਰਿਹਾ ਅਤੇ 
ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਨਾਲ ਵੀ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਵਿਚ ਜਨਮੇ, ਉਥੇ ਹੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਸ਼ੋਭਾ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ। ਇਸ ਉਪਰੇਤ ਉਹ ਪੰਜਾਬ ਆ ਕੋ ਕਾਫ਼ੀ 
ਸਮਾਂ ਰਹੇ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਛਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ 
ਨੇ ਜਦੋਂ' ਪੰਜਾਬ ਦੇ ਸਤ ਕਲੀ ਦਾ ਸੰਪਾਦਨ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਕਿਤਾਬ 
ਵਿਚ ਪਹਿਲੇ ਨੰਬਰ 'ਤੇ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਨੂੰ ਰੱਖਿਆ।” ਭਗਤ ਸਧਨਾ ਜੀ 
ਸੇਹਵਾਨ (ਸਿੰਧ) ਦੇ ਵਸਨੀਕ ਸਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਹੁਰਾ ਸਰਹਿੰਦ (ਪੰਜਾਸ਼) ਵਿਚ 
ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਉਦਾਸੀਆਂ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਸ਼ਾਨਦਾਰ 
ਉਦਾਹਰਣ ਹਨ ਕਿ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਇਕ ਥਾਂ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਟਿਕ ਕੇ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦੇ, ਸਗੋਂ 
ਲੋਕ-ਉਧਾਰ ਹਿਤ ਉਹ ਬਹੁਤ ਸਾਰੀਆਂ ਥਾਵਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪੁਰਾਣੇ 
ਸਮਿਆਂ ਵਿਚ ਸੋਚਾਰ ਅਤੇ ਆਵਾਜਾਈ ਦੇ ਸਾਧਨ ਨਾ-ਮਾਤਰ ਹੀ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ 
ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਰਾਹ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਂ ਟਿਕਾਣੇ ਕਰਨੇ 
ਪੈਂਦੇ ਸਨ। ਸਾਧ ਸੰਗਤਿ ਉਦੋਂ' ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤੁਰ-ਫਿਰ ਕੇ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਇਸ 
26. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੰਕਲਿਤ ਡਗਾਤ ਬਾਣਾ? /ਵਚ ਨੰਤਿਕਤਾ 
ਦਾ ਸੰਕਲਪ, ਪੰਨਾ 54. 
27. ਡਾ. ਧਰਮਪਾਲ ਸਿੰਗਲ ਅਤੇ ਡਾ. ਬਲਦੇਵ ਸਿੰਘ ਬੱਦਨ (ਸੋਪਾ.), ਪੰਜਾਝ ਦੇ ਨੰਤਾ ਕਾਨ, ਪੌਨੇ 


1 ਤੋਂ 30. ਸਤ ਨਾਮਦੇਵ” ਸਿਰਲੇਖ ਹੇਠ ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਸੇਖੇਪ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਵਿਚ ਛਾਪੀ ਗਈ ਹੈ। 
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ਭਗਤਾ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜਾ. ਜੰਵਨ ਅਤੇ ਬਾਟ? 333 


ਲਈ ਇਹ ਕੋਈ ਅਸੈਭਵ ਗੱਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਦਾ ਸੇਬੈਧ 
ਮਹਾਂਰਾਸ਼ਟਰ ਨਾਲ ਵੀ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ ਅਤੇ ਯੂ.ਪੀ. ਵਿਚ ਕਨੌਜ ਨਾਲ ਵੀ। ਮਬੁਰਾ 
ਨੇੜੇ ਵ੍ਰਿੰਦਾਵਨ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਜ਼ਰੂਰ ਹੀ ਗਏ ਵੀ ਹੋਣਗੇ ਅਤੇ ਉਥੇ ਰਹੇ ਵੀ 
ਹੋਣਗੇ । ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਪ੍ਰਤੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਲਗਨ ਨੂੰ ਦੇਖਦੇ ਹੋਏ ਇਹ ਗੱਲ ਸੁਭਾਵਿਕ ਹੈ । 

ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਅਤੇ ਵਿਆਹ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਬੱਸ ਏਨਾ ਹੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦਾ 
ਸੰਬੈਧ ਬ੍ਰਾਹਮਣ-ਪਰਿਵਾਰ ਨਾਲ ਸੀ। ਕਿੱਤੇ ਵਜੋ' ਦੇਖਿਆ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਇਉਂ ਲੱਗਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਗਹਿਰੇ ਭਾਵ ਵਾਲੇ ਭਜਨ ਲਿਖਣ ਕਰਕੇ ਅਤੇ ਫਿਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਸੀਲੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਵਿਚ ਭਾਵਨਾ ਸਹਿਤ ਗਾਉਣ ਕਰਕੇ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਕਿੱਤਾ ਭਜਨ ਲਿਖਣ ਅਤੇ 
ਭਜਨ ਕੀਰਤਨ ਕਰਨ ਦਾ ਹੀ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਉਂ ਆਪ ਜੀ ਇਕ ਪੁਜਾਗੀ ਜਾਂ 
ਇਕ ਧਾਰਮਿਕ ਗਵੱਈਏ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਬਸਰ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਹੋਣਗੇ । 
ਵਲਰਾਚਾਰਯ ਜੀ ਨਾਲ ਮੇਲ ਹੋਣ 'ਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਰੁਚੀ ਨਿਰਸੰਦੇਹ ਧਾਰਮਿਕ 
ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਅਧਿਐਨ ਵਿਚ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰ ਬਣੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਕਿਉਂਕਿ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
1483 ਈ. ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਸਿੱਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਆਪ ਜੀ ਰਾਮਾਨੌਦ ਜੀ ਚੇਲੇ 
ਨਹੀਂ ਮੰਨੇ ਜਾ ਸਕਦੇ । ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ 1366 ਈ. ਤੋਂ 1467 
ਈ. ਤਕ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਬਾਰਾਂ ਮੁੱਖ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਢੀ 
ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਨਾਂਅ ਦਰਜ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜਦੋ ਕਿ ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਇਹ 
ਨਾਂਅ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਸ੍ਰੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਨ, ਇਹ 
ਗੱਲ ਮੰਨਣ-ਯੋਗ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਸੋਯੋਗ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਵੈਸ਼ਨਵ 
ਮੱਤ ਦੀ ਰਾਮਾਵਤ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਨ, ਉਥੇ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਇਸੇ ਮਤ ਦੀ 
ਗੋਸਵਾਮੀ ਜਾਂ ਵਲਡੀ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁਖੀ ਸਨ। ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਢਿਚ 
ਨਿਰਗੁਣ ਧਾਰਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਭਗਤ ਕਵੀ ਕਬੀਰ ਜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਜੀ, ਸੈਣ ਜੀ, ਪੀਪਾ 
ਜੀ ਅਤੇ ਧੈਨਾ ਜੀ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ 
ਹੋਈ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਚੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਨਿਰਗੁਣ ਧਾਰਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿੱਧ 
ਭਗਤ ਕਵੀ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਅਤੇ ਸੂਰਦਾਸ ਜੀ ਹੋਏ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਫ਼ਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਮਾਣ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਬੇਸ਼ੱਕ ਇਹ 
ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਪਹਿਲਾਂ-ਪਹਿਲ ਸਰਗੁਣ-ਪੂਜਾ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਰਹੇ ਹੋਣ, ਪਰ ਸਮਾਂ ਪਾ ਕੇ 
ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ ਪੂਜਾ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚੇ ਅਤੇ ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਅਗਸਥਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਵਜੋਂ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਏ। 


/2/ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੇ ਦੀ ਭਗਤੀ-#ਾਵਨਾ ਅਤੇ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਬਾਰੇ 


ਅਸਲ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸਮੁੱਚੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਭਗਤੀ- 
ਭਾਵਨਾ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮੋਈ ਹੋਈ ਹੈ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਬਿਆਨ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਉਦਾਹਰਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 
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ਜੀ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਪਿਆਰ ਉਸੇ ਦਰਜੇ ਦਾ ਸੀ, ਜਿਵੇਂ ਗੋਪੀਆਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ 
ਵਿਚ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਪ੍ਰਤੀ ਬਿੱਚ ਅਤੇ ਪਿਆਰ ਸੀ। ਦੂਜੀ ਉਦਾਹਰਣ ਇਹ ਕਿ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਤੀ ਏਨਾ ਝੁਕਾਅ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਸੀ ਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਲਗਾਤਾਰ ਹੰਝੂ ਹੀ ਵਹਿੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ : “11 ੧੩ 5੪0 008੧ ।% 120 0੧2 50702 10੯ਟ 
੩00 #€ਟ008 ਗਿ 600 ੪5 (0੬ ।001005 1%0 0 ॥69160010. 210 
ਰਗ 0੧੬0 (0 0 50 ਕ0੪ਮ0ਦਹ ॥। 1੧੬ 10੪ 310 6010610[01701011 
0 666 081 ੧੪5. ॥ ੧ 980. 1੦%€0 €0001008119 ਜਿਹਰ। 105 ੬੧੦੩. 
ਇਸੇ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਇੰਤਹਾ ਬਾਰੇ ਦੱਸਦੇ ਹੋਏ ਮੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਹਰ ਰੋਜ਼ ਕੱਚੀ ਸੜਕ 'ਤੇ ਸੱਤ ਸੌ ਵਾਗੇ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ ਝੰਡਉਤ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਆਪ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “੬ ੫੦0 ੧੦ ਗਛ੬੬ 
੬੪੬9 ॥0901੮6 [ਮਿ੦(੬5080085 10 600 0011$, 0020 081 ਹ£ 100009 
9088." ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਘਟਨਾ ਵੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਦੱਸੀ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ 
ਇਕ ਵਪਾਰੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਰੇਸ਼ਮੀ ਕੱਪੜਾ ਗੋਡਿਆਂ ਨੂੰ ਰਗੜ ਤਾ ਬਚਾਉਣ 
ਲਈ ਦੇਣਾ ਚਾਹਿਆ, ਪਰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਉੱਤਰ ਦਿੱਤਾ ਕਿ ਉਹ ਇਹ ਨਵਾਂ 
ਕੱਪੜਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਲੋੜਵੰਦ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਦੇ ਦੇਵੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੋਡਿਆਂ 
ਲਈ ਤਾਂ ਪੁਰਾਣਾ ਕੱਪੜਾ ਵੀ ਕੰਮ ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਘਟਨਾ ਤੋਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ 
ਜੀ ਦੀ ਤਿਆਗ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਉੱਚਤਾ ਦਾ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ। ਤਾਂ ਹੀ ਭਾਈ 
ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਡਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ 'ਮਹਾਂ ਤਯਾਗੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰੇਮੀ” ਲਿਖਿਆ ਹੈ। 
ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਭਗਤੀ-ਭਾਵਨਾ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : 
“ਪਰਮੇਸ਼ਵਰ ਦੀ ਉਸਤਤਿ ਕਰਦਿਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਿਚ ਅੱਥਰੂ ਵਹਿ ਤੁਰਦੇ ਤੇ ਘੱਘੀ 
ਬੱਝ ਜਾਂਦੀ। ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ 700 ਡੈਡੰਤਾਂ ਰੋਜ਼ ਕਰਦੇ ਤੇ ਗੋਡੇ ਛਿੱਲੇਂ 
ਜਾਂਦੇ ।”% ਸੋਦਾਗਰ ਵੱਲੋਂ ਨਵੇਂ ਰੇਸ਼ਮੀ ਕੱਪੜੇ ਦੀ ਪੇਸ਼ਕਸ਼ ਵਾਲੀ ਘਟਨਾ ਦਾ ਭਾਈ 
ਜੋਧ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਛਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਨੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ਿਆਦਾਤਰ ਵ੍ਰਿੰਦਾਵਨ 
(ਮਥੁਰਾ) ਵਿਚ ਰਹਿਣ ਬਾਰੇ ਦੱਸਿਆ ਹੈ : "53(0॥ 1%770871800 10050₹ 5049€ਹ 
1੩ ੧100308੧ ੧0੩ €301013. 15 10੮੯ ਹਿ [ਆਹ ੧6115018 ੧85 116੬ 
09 01 8 ਜ0026 (ਗਮ). ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਛੱਬੀ 
ਸਾਲਾਂ ਦੀ ਉਮਰ ਵਿਚ ਰਾਮਾਨੰਦ ਜੀ ਇਲਾਹਾਬਾਦ ਗਏ ਅਤੇ ਉਥੇ ਸਵਾਮੀ ਸ੍ਰੀ 
ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਨੂੰ ਮਿਲੇ। ਸਵਾਮੀ ਜੀ ਆਪ ਜੀ ਦੇ ਭਜਨਾਂ ਨੂੰ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ 


28. 1੧.&. ॥82੩0002, 78 $/0 ਨ੪/8%£ ੧21. ੯1, $- 62. 
29. /004., ੧. 82-83. 

30. ਭਾਈ ਜੋਧ ਸਿੰਘ, ਭਗਤ ਨਾਮਏਵ ਤਥਾ ਹਰ ਫ਼ਲਤਾ, ਪੰਨਾ 81. 
31. [ਸ. 9.5. €॥801੦੩, #ਹਸ/ ਨੂ #ਅ#ਓਤ, . 151. 
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ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਕੀਰਤਨ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਏਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਕਿ ਉਹ ਆਪ ਜੀ 'ਤੇ ਪੂਰੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੋਹਿਤ ਹੋ ਗਏ । ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਇਸ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਇਸ ਘਟਨਾ ਰਾਹੀਂ 
ਵੀ ਬਿਆਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : “॥ % ੫੪0 ॥0॥ ਗਟ7 11816100 10 002 19 ਨਗ 
500 6%$ 5800 ਨਿੰਘ0040800, 0੪ 7੯੪੧ '੪91186081ਮਮ੧੩ %€7 00 
0੬੬] ਪ੩੧੦੬ 3900 7੬103/1%0 10 105 513੧੬ !੮/ 3 0$5 2੦7੧11810051₹."%੨ 
ਸਵਾਮੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਗਾਇਆ ਭਜਨ ਸੁਣ ਕੇ ਤਿੰਨ 
ਦਿਨਾਂ ਲਈ ਸੁੱਧ-ਬੁੱਧ ਖੋਹ ਬੈਠਣਾ ਇਕ ਬਹੁਤ ਹੀ ਵੱਡੀ ਚਮਤਕਾਰੀ ਗੱਲ ਹੈ। 
ਇਥੋਂ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਲਿਖਤ ਅਤੇ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਗਾਉਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਦੀ ਗਹਿਰਾਈ 
ਦਾ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਗਹਿਰੇ ਪਿਆਰ ਅਤੇ ਵਜਦ ਵਿਚ 
ਆ ਕੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਲਿਖਦੇ ਅਤੇ ਗਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਸੱਚਮੁੱਚ ਹੀ ਆਪ ਜੀ 
ਦੀ ਭਗਤੀ ਭਾਵਨਾ ਹਿਰਦੇ ਦੀਆਂ ਝੂੰਘਾਈਆਂ 'ਚੋਂ' ਉਗਮਦੀ ਅਤੇ ਵਿਗਸਦੀ ਸੀ, 
ਤਾਂ ਹੀ ਏਨਾ ਡੂੰਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਸ ਭਾਵਨਾ 'ਚੋਂ ਉਪਜੇ ਭਜਨਾਂ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਸੁਣਨ 
ਵਾਲਿਆਂ 'ਤੇ ਪੈਂਦਾ ਸੀ। 

ਕੇਵਲ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਪੱਖੋਂ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਕਲਾ ਦੇ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ, 
ਗਹਿਰੀ ਵਿਦਵਤਾ ਵਾਲੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 'ਅਸ਼ਟ 
ਛਾਪ' ਦੇ ਅੱਠ ਕਵੀਆਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਜੀ ਨੇ ਆਪ 
ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ ਛੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਨਾਂਅ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੱਸੇ ਹਨ : ਪਰਮਾਨੰਦਾ 
ਸਾਗਰ, ਪਰਮਾਨੰਦਾ ਦਾਸ਼ ਜੀ ਦੇ ਪਦ, ਦਾਨ ਲੈਲਾ, ਊਂਧਵਾ ਲਨੇਲਾ, ਧਰਵਾ ਚਰਿਤਾ 
ਅਤੇ ਸੰਸ਼ਰਿਤ ਜ਼ਤਨਮਾਲਾ।” ਅਸ਼ਟ ਛਾਪ ਦੇ ਅੱਠ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾਂ 
ਮਿਆਰ ਬ੍ਰਿਜ ਭਾਸ਼ਾ ਲਈ ਸਰਵੋਤਮ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਬਾਕੀ ਕਵੀਆਂ 
ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਉਸਤਾਦ ਕਵੀਆਂ ਦੀ ਲਿਖੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਪੱਧਰ ਚਾਨਣ-ਮੁਨਾਰੇ ਜਾਂ 
ਰਾਹ-ਦਸੇਰੇ ਦਾ ਕੰਮ ਕਰਦਾ ਸੀ। ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ ਜੀ ਨੇ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ 
ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ ਬਾਰੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਇਹ ਬਰਿਜੀ, ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋ ਹਿੰਦੀ ਵਿਚ ਰਚਨਾ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਮੰਨੇ-ਪ੍ਰਮੰਨੇ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਣੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਦਾ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ਼ਾਗਤ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਉਪਲਬਧ 
ਹੈ।”੪ ਜ਼ਾਹਰ ਹੈ ਕਿ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ' ਪੱਖੋਂ, ਫਿਦਵਤਾ ਪੱਖੋਂ ਅਤੇ 
ਭਗਤੀ-ਭਾਵ ਪੱਖੋ ਬਹੁਤ ਹੀ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਮਾਲਕ ਸਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਅੱਗੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਾਰ ਬਾਰ ਛੰਡਾਉਂਤ ਕਰਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਤਮ-ਸਮਰਪਣ ਦੀ ਭਾਵਨਾ 
ਨੂੰ ਪ੍ਗਟ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸੌਦਾਗਰ ਵੱਲੋਂ' ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਗਏ ਕੀਮਤੀ ਰੇਸ਼ਮੀ ਕੱਪੜੇ ਨੂੰ 
ਨਾ ਲੈਣਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤਿਆਗ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ- 
ਆਪ ਨੂੰ ਸਾਰੰਗ ਭਾਵ ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਸਦਵਾਉਣ ਪਿੱਛੋ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਵੈਰਾਗ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
32. 11. 95, €॥੪0ਮ੦0. 800 ਤਾੰ 88੪£96/3, ੮ 151. 


33. 9600. 
34. ਡਾ. ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ, ਪ੍ਰੰਦੈ ਸਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਬ, ਪੰਨਾ 113. 
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ਥੰਮ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਚਾਤ੍ਰਿਕ ਵਰਖਾ ਦੀ ਇਕ ਸਵਾਂਤੀ ਬੂਦ ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਮ ਦੀ ਬੂਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਲਈ ਵਿਆਕੁਲ ਰਹਿੰਦੇ ਸਨ। ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਮਿਲਾਪ ਲਈ ਡੂੰਘੀ ਤੜਪ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸਾਰਗ ਤਖ਼ੱਲਸ ਜਾਂ ਨਾਂਅ ਤੋਂ' ਪ੍ਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੈਦ ਜੀ ਨੇ ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਸੈਪਰਦਾ ਦੇ ਮੁਖੀ 
ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਧਾਰਿਆ । ਇਸ ਸੰਪਰਦਾ ਨੂੰ ਗੋਸਵਾਮੀ ਜਾਂ ਵਲਭੀ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤ ਸ਼ੁੱਧ ਅਦਵੈਤਵਾਦ ਹੈ। ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਸ਼੍ਰੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਦੇ ਸ਼ਿਸ਼ ਸਨ।"” 
ਡਾ. ਜੀ.ਐੱਸ. ਚੌਹਾਨ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “੧6੧੬॥ । ॥% 88੬ ੦1 26 ੧6੪5. 
।# ੧੬੭੧ ੧0 4119040%0. ।ਇ ॥੧ $%॥770 5101 611900268109$3 ੯੧੭ €ਿ1| 
1੩10੧ %10। ।ੰਢ 5ਮੱ0£ 870 ॥$ਗ੪15. ਨੰਗਗ0੧000 %85 3159 ੪€$ 
7106 ।ਸਮ੍ਰਗਏ5ਟ0 0$ 0 ਇਾਏ8। (੬੩207 000 ।ਇ ।%010੬ 05 
0801੪." 

ਹੁਣ ਤਕ ਅਸੀਂ ਦੇਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ 
ਜੀ ਦੇ ਭਗਤ ਸਨ। ਆਪ ਜੀ ਦੀ ਜ਼ਿਸ਼ਨ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵਨਾ ਗੋਪੀਆਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਮ-ਭਾਵਨਾ ਵਰਗੀ ਸੀ। ਆਪ ਬਚਪਨ ਤੋਂ' ਹੀ ਚੰਗੇ ਗਵੱਈਏ ਸਨ। ਲਿਖਣ 
ਦੀ ਕਲਾ ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੂੰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਤੋਂ' ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼ ਰਾਹੀਂ ਬਚਪਨ ਵਿਚ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਭਰ ਜਵਾਨੀ ਵਿਚ ਜਦੋ ਆਪ ਜੀ ਵਲਭਾਚਾਰਯ ਜੀ ਦੇ ਸੋਪਰਕ 
ਵਿਚ ਆਏ ਤਾਂ ਉਦੋ' ਤਕ ਆਪ ਜੀ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਭਜਨ ਲਿਖ ਚੁੱਕੇ ਸਨ। ਆਪ 
ਤਿੰਨੇ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਥ੍ਰਿਜ, ਸੈਸਕਿਤ ਅਤੇ ਹਿੰਦੀ ਦੇ ਚੰਗੇ ਗਿਆਤਾ ਸਨ। ਸਮਕਾਲੀ 
ਕਵੀਆਂ ਅਤੇ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਾਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਕਵੀਆਂ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ 
ਨੂੰ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਪੜ੍ਹਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਐਨ 
ਵੀ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਦਾ ਇੱਕੋ ਸ਼ਬਦ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਗ਼ਿਤ ਹੈ। ਉਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲੀ ਤੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਿਆ ਅਤੇ ਸਮਝਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਆਪ ਜੀ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ-ਕਾਲ ਵਿਚ 
ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਕਰਦੇ ਕਰਦੇ ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿਚ ਪਹੁੰਚ ਚੁੱਕੇ 
ਸਨ। ਗਹਿਰਾਈ ਅਤੇ ਉਚਾਈ ਵਾਲੀ ਸਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਅਕਸਰ ਹੀ ਵਿਕਸਿਤ ਹੋ 
ਕੋ ਨਿਰਗੁਣ ਭਗਤੀ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਭਗਤ ਨਾਮਦੇਵ ਜੀ ਅਤੇ ਭਗਤ 
ਧੈਨਾ ਜੀ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾਂ ਇਹ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਠਾਕੁਰ ਦੀ ਪੂਜਾ ਮੂਰਤੀ-ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਜਦੋਂ ਗੁਰੂ ਮਿਲਿਆ ਤਾਂ ਨਿਰਗੁਣ- 


35. ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ, ਡਗਤ' ਟਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 134 
38. ਸ. 9.$. (1੩0੧2. #&॥ ਨ 8&£075, ਉ. 151. 
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ਭਗਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ 'ਤੇ ਚੱਲ ਪਏ। ਨਾਮ-ਸਿਮਰਨ ਅਤੇ ਸਾਧ ਸੈਗਤਿ ਰਾਹੀਂ ਉੱਚ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੋ ਗਈ। ਠੀਕ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵੀ ਨਿਰਗੁਣ-ਭਗਤੀ ਵਾਲੀ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। 


(ਅੰ) ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 
/1/ ਭਗਤਾ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੰ ਲੰ ਬਾਣ? ਦਾ ,ਵਿਸ਼ਾ-ਚਸ਼ਤੂ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੇ ਪੰਨਾ 1253 'ਤੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ 

ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ ਸਾਰਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਾਠ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੈ : 

ਸਾਰੰਗ ॥ ੧ਓੱ' ਸਬਿਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ॥ 

ਰੈ ਨਰ ਕਿਆ ਪੁਰਾਨੁ ਸੁਨਿ ਕੀਨਾ ॥ 

ਅਨਪਾਵਨੀ ਭਗਤਿ ਨਹੀ ਉਪਜੀ ਭੂਪੈ ਦਾਨੁ ਨ ਦੀਨਾ ॥੧॥ਰਹਾਉਗ 

ਕਾਮੁ ਨ ਬਿਸਰਿਓ ਕੋਧ ਨ ਬਿਸਰਿਓ ਲੋਭੁ ਨ ਡੂਟਿਓ ਦੇਵਾ ॥ 

ਪਰ ਨਿੰਦਾ ਮੁਖ ਤੇ ਨਹੀ ਡੂਟੀ ਨਿਫਲ ਭਈ ਸਭ ਸੇਵਾ ॥੧॥ 

ਬਾਟ ਪਾਰਿ ਘਰੁ ਮੂਸਿ ਬਿਰਾਨੋ ਪੇਣੂ ਭਰੈ ਅਪ੍ਰਾਧੀ ॥ 

ਜਿਹਿ ਪਰਲੋਕ ਜਾਇ ਅਪਕੀਰਤਿ ਸੋਈ ਅਥਿਦਿਆ ਸਾਧੀ 8੨) 

ਹਿੱਸਾ ਤਉ ਮਨ ਤੇ ਨਹੀ ਭੂਟੀ ਜੀਅ ਦਇਆ ਨਹੀ ਪਾਲੀ ॥ 

ਪਰਮਾਨੰਦ ਸਾਧਸੈਗਤਿ ਮਿਲਿ ਕਥਾ ਪੁਨੀਤ ਨ ਚਾਲੀ ॥੩॥੧੧੬॥ 


ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ-ਤਾਵ ਇਉਂ ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ : “ਪੁਰਾਣ ਆਦਿ ਦੀਆਂ 
ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ ਸੁਣਨ ਨਾਲ ਧਾਰਮਿਕ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨਹੀਂ ਬਣਦੀ, ਜਦ ਤਕ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਵਾਲੀ ਭਗਤੀ ਨਾ ਕਗੀਏ ਅਤੇ ਪਾਪਾਂ ਵਾਲੀ ਰਹਿਣੀ ਛੱਡ ਕੇ ਦਇਆ 
ਵਾਲੀ ਰਹਿਣੀ ਨਾ ਬਣਾਈਏ । ਇਹ ਰਹਿਣੀ ਸਾਧ-ਸੋਗਤਿ ਰਾਹੀਂ ਹਰੀ-ਜਸ ਕਰਨ 
ਨਾਲ ਬਣਦੀ ਹੈ।””? ਬੇਸ਼ੱਕ ਪੁਰਾਣਾਂ ਵਿਚ ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ ਦਰਜ ਹਨ, ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਕਥਾ-ਕਹਾਣੀਆਂ ਦਾ ਤੱਤ-ਸਾਰ ਸ਼ੁਭ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ 
ਜੀ ਵੱਲ ਵਰਤੇ ਗਏ 'ਪੁਰਾਨੁ' ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸਾਰੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗੁੰਥਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ 
ਰੱਖ ਕੇ ਹੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ-ਜ਼ਾਵ ਵਧੇਰੇ ਸਮਝ ਆ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਆਪ ਜੀ 
ਦਾ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਮੂਹ ਮਾਨਵਤਾ ਲਈ ਹੈ। 'ਪੁਰਾਨੂ' 
ਤੋਂ ਭਾਵ ਇਥੇ ਧਾਰਮਿਕ ਰ੍ੰ੍‌ਥਾਂ ਤੋਂ ਹੈ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਪੁੱਛਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ "ਹੇ ਪ੍ਰਾਣੀ! ਤੂੰ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 
ਕੀ ਕੀਤਾ ਹੈ 7" ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਭਾਵ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਦੱਸਣਾ ਵੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ 
ਨੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਉਪਦੇਸ਼ ਸੁਣ ਕੇ ਜਿਹੜੇ ਔਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਤਿਆਗ ਕਰਨਾ ਸੀ, ਉਹ ਉਸ ਨੇ ਨਹੀਂ ਤਿਆਗੇ ਅਤੇ ਜਿਹੜੇ ਗਣ ਉਸ ਨੇ 


37. ਲਬਟਾਰਬਾ ਸ੍ਰੀ ਲੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸ਼ਾਹਿਝ, ਅਰਥਾਂ ਵਾਲਾ ਪੰਨਾ 1253. 
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ਅਪਨਾਉਣੇ ਸਨ, ਉਹ ਉਸ ਨੇ ਨਹੀਂ ਅਪਨਾਏ। ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ 'ਤੇ 
ਇਕ ਸਿੱਧੀ ਚੋਟ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਪੜ੍ਹਦਾ-ਸੁਣਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣਾ 
ਜੀਵਨ ਢਾਲਦਾ ਨਹੀਂ। ਉਸ ਦੀ ਕਥਨੀ ਤੇ ਕਰਨੀ ਵਿਚ ਅੰਤਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਹ ਧਰਮ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਤੌਰ 'ਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਅਪਨਾਉਂਦਾ। 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਦੱਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਧਾਰਮਿਕ 
ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਕਾਮ, ਕਰੌਂਧ, ਲੋਭ, ਪਰਨਿੰਦਾ, ਚੋਰੀ ਕਰਨੀ, ਡਾਕੇ ਮਾਰਨਾ ਅਤੇ 
ਹਿੱਸਾ ਜਿਹੇ ਔਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੰਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਛੱਡ ਦੇਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਸੁਣ ਕੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਔਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਛੱਡਦਾ ਨਹੀਂ। ਜਿਥੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੋਥ ਇਹ ਔਗੁਣ ਛੱਡਣ ਲਈ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, 
ਉਥੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਕੁਝ ਚੋਗੇ ਗੁਣ ਅਪਨਾਉਣ ਲਈ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਗੁਣ ਹਨ, 
ਕਦੇ ਵੀ ਨਾਸ਼ ਨਾ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਸੱਚੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨੀ, ਭੁੱਖੇ ਨੂੰ ਦਾਨ 
ਦੇਣਾ, ਜੀਵਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਦਇਆ ਕਰਨੀ, ਸਾਧ-ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਅਤੇ ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਂਮ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਾ ਸੁਣਨੀ । ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਲੋਕ ਵਿਚ ਅਗਿਆਨਤਾ-ਵੱਸ 
ਰੋ ਕੇ ਅਜਿਹੇ ਕਰਮ ਕਰਦਾਂ ਹੈ ਕਿ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਅਪਜਸ ਦਾ ਸਾਹਮਣਾ 
ਕਰਨਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰਾਏ ਘਰਾਂ ਨੂੰ ਲੁੱਟ ਕੇ ਬੇਗਾਨੀ ਮਾਇਆ ਦੇ ਆਸਰੇ ਆਪਣਾ 
ਪੇਟ ਭਰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪਰਿਵਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਰਾਹ ਜਾਂਦੇ ਰਾਹੀਆਂ 
'ਤੇ ਥੀ ਡਾਕੇ ਮਾਰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਮਾੜੀ ਕਮਾਈ ਭਾਵ ਲੁੱਟ-ਖਸੁੱਟ ਵਾਲੀ ਕਮਾਈ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿਚ “ਅਪਰਾਧੀ” ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਵਿਅਕਤੀ ਜੇਕਰ ਇਸ ਕਮਾਈ ਵਿੱਚੋ' ਕੋਈ ਦਾਨ ਵੀ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਸੇਵਾ ਵੀ ਨਿਹਫਲ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਲੁੱਟ-ਖਸੁੱਟ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਜੇਕਰ ਮਲਕ ਭਾਗੋ ਵਾਂਗ ਲੰਗਰ ਵੀ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਉਸ ਦਾ ਇਹ ਲੰਗਰ ਵੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ। ਜੇਕਰ ਕੋਈ ਸੱਜਣ ਠੱਗ ਵਾਂਗ ਭਲਾਈ 
ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਦਾ ਮੁਖੌਟਾ ਪਾ ਕੇ ਠੱਗੀਆਂ ਮਾਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਵੀ ਸੇਵਾ ਨਿਹਫਲ 
ਅਤੇ ਵਿਅਰਥ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਵੀ 
ਕਿਰਤ ਅਤੇ ਮਿਹਨਤ ਕਰਕੇ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਬਸਰ ਕਰੇ ਅਤੇ ਉਸ ਮਿਹਨਤ ਦੀ ਕਮਾਈ 
ਵਿੱਚੋਂ ਅੱਗੇ ਦਾਨ ਜਾਂ ਸੇਵਾ ਵੀ ਕਰੋ। ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਹੈ : 
ਘਾਲਿ ਖਾਇ ਕਿਛੁ ਹਥਹੁ ਦੇਇ ॥ 
ਨਾਨਕ ਰਾਹੁ ਪਛਾਣਹਿ ਸੇਇ ॥ /ਸਾਰੰਗ ਗੰ ਵਾਰ, ਮ: 9. ਪੰਨਾਂ /245) 
ਇਹੀ ਗੱਲ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਵੀ ਸਮਝਾ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕਾਮ, ਕੋਂਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ ਅਤੇ ਹੈਕਾਰ ਤੋਂ ਉਪਰ ਉੱਠ ਕੇ, ਮਨ ਵਿੱਚੋਂ 
ਹਿੰਸਾ-ਭਾਵ ਤਿਆਗ ਕੇ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਦਇਆ ਭਰਪੂਰ ਬਣਾ ਕੇ ਨੇਕ ਕਮਾਈ 
ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। ਨੇਕ ਕਮਾਈ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਅਤੇ 
ਸਾਧ ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਮਿਲ-ਬੈਠਣ ਦਾ ਰਾਹ ਅਪਨਾਉਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਉਂ ਭਗਤ 
ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਧਰਮ ਦੇ ਦੋ ਮੁੱਖ ਅੰਗਾਂ ਰੱਥ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਅਤੇ ਨੈਤਿਕਤਾ 
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ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਧਰਮ ਦੇ ਇਕ ਹੋਰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਅੰਗ ਮਰਯਾਦਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਹੋ ਕੇ ਜੀਣ ਦੀ ਸਾਨੂੰ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਧਰਮ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਅੰਗਾਂ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ((੬੬0), ਮਰਯਾਦਾ (੯002) ਅਤੇ ਨੈਤਿਕਤਾ ((000001) ਦੇ 
ਸੁਮੇਲ ਨੂੰ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਵਿਚ ਅਪਨਾਉਣ ਦਾ ਸੈਦੇਸ਼ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਸਾਨੂੰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ। ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ 'ਅਨਪਾਵਨੀ' ਭਗਤੀ ਕਰਨੀ ਹੈ । 
ਮਰਯਾਦਾ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਸਾਧ ਸੈਗਤਿ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ “ਪੁਨੀਤ ਕਥਾ” ਕਰਨੀ ਅਤੇ ਸੁਣਨੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਅਤੇ ਸੁਣਨਾ ਹੈ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ 
ਭੁੱਖਿਆਂ ਨੂੰ ਦਾਨ ਦੇਣ, ਮਨ ਵਿਚ ਦਇਆ ਰੱਖਣ ਅਤੇ ਧਰਮ ਦੀ ਕਿਰਤ ਕਰਨ 
ਦੇ ਗੁਣ ਅਪਨਾਉਣੇ ਹਨ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਕਾਮ, ਕ੍ੌਂਧ, ਲੋਭ, ਪਰ-ਨਿੱਦਾ 
ਅਤੇ ਹਿੰਸਾ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਤਿਆਗਣਾ ਹੈ। ਛਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਦੇ ਹੋਏ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “ਆਪ ਨੇ ਸਦਾਚਾਰ, 
ਨੀਤੀ ਅਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਤੇ ਅਨਿੰਨ ਭਗਤੀ ਦਾ ਬਹੁਤ ਨਜ਼ਦੀਕੀ 
ਸੋਬੈਧ ਦੱਸਿਆ ਹੈ।”= ਆਚਾਰੀਆ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ : “ਆਪ ਨੇ ਕਿਹਾ 
ਹੈ ਕਿ ਕਿਤਨੇ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥ ਕਿਉਂ ਨਾ ਪੜ੍ਹ/ਸੁਣ ਲਏ ਜਾਣ, ਪਰੰਤੂ ਨੈਤਿਕ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਮਨੁੱਖ ਅੰਦਰ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਪਿਆਰ ਪੈਂਦਾ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ।”% ਇਹ ਗੱਲ ਹੈ ਵੀ ਠੀਕ, ਕਿਉਂਕਿ ਪਰਮਾਤਮਾ ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਹੈ। 
ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ ਪਾਉਣ ਲਈ ਗੁਣ ਤਾਂ ਅਪਨਾਉਣੇ ਹੀ ਪੈਣਗੇ । 
ਅਜੋਕੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿਚ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਵੱਲੋਂ ਦਿੱਤੇ ਗਏ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਉਪਦੇਬ਼ ਦੀ ਬੜੀ ਅਹਿਮੀਅਤ ਹੈ। ਹਿੰਸਾ, ਲੁੱਟ-ਮਾਰ, ਭ੍ਰਿਸ਼ਟਾਚਾਰ 
ਅਤੇ ਆਚਰਣ ਦੀ ਗਿਰਾਵਟ ਸਾਡੇ ਅਜੋਕੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਭਾਰੂ ਹਨ। ਦਇਆ, 
ਦਸਾਂ ਨਹੁੰਆਂ ਦੀ ਕਿਰਤ ਅਤੇ ਜਤ-ਸਤ ਦੀਆਂ ਕਦਰਾਂ-ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਭੁੱਲਦੇ 
ਜਾ ਰਹੇ ਹਾਂ। ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ ਅਤੇ ਲੋਭ ਨੂੰ ਭੁੱਲਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 
ਛੱਡਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਅਸੀਂ ਉਲਟ ਚੱਲ ਰਹੇ ਹਾਂ। ਗੁਣ ਛੱਭਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਾਂ 
ਅਤੇ ਔਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਅਪਨਾਈ ਜਾ ਰਹੇ ਹਾਂ। ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੀ ਗਿਰਾਵਟ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ 
ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਇਸ ਵਿਚ ਦਿੱਤੇ ਗਏ 
ਨੈਤਿਕਤਾ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਮਾਨ-ਅਭਿਮਾਨ, ਹਿੰਸਾ ਅਤੇ ਲੋਭ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰਨ ਅਤੇ ਛੱਡਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੋਵ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ ਹੈ : 
ਜਿਸ਼ ਮਨੁ ਮਾਨੈ ਅਭਿਮਾਨੁ ਨ ਤਾ ਕਉ ਹਿੰਸਾ ਲੋਭੁ ਵਿਸਾਰੇ ॥ 
ਸਹਜਿ ਰਵੈ ਵਰੁ ਕਾਮਣਿ ਪਿਰ ਕੀ ਗੁਰਮੁਖਿ ਰੈਗਿ ਸਵਾਰੇ ॥ 
(ਸਾਰੰਗ ਮਹਲਾ $, ਪੰਨਾ 17987 
38. ਡਾ. ਮਦਨ ਗੋਪਾਲ ਆਚਾਰੀਆ, ਆੰਦ ਨ੍ਰੰਭ /ਭਾਚ ਸੰਕਲਿਤ ਭਗਤ ਬਾਣ? /ਵਾਚ ਨੰ/ਤਿਕਤਾ 
ਦਿ 
39. 1 
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ਸੈਕਾਲਿਫ਼ ਜੀ ਨੇ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਦੱਸਦਿਆਂ 
ਹੋਦਿਆਂ ਬੜਾ ਸੁੰਦਰ ਲਿਖਿਆ ਹੈ : “11 0੩੧ 900 ॥੪01£8060 90. ਹੈਮ8 
॥੧10॥੧ 15. ੧ ੪111 6£ ੧੧0, 37ਨ-£੯ਗਗ੍ਰ. 105੧, ਦ।੪1, ਟ੦੯੬੧005ਇ55 
ਗਿ 5ਗਮ0 ਗਏ ੧ 02 3੯੦੧ਹਟ0. 1120੧%੩੧ ।ਦਸੰਟਰ$ 301 ॥੦05੬- 
0੬੩12, ੧031੧ 5011 [ਮਏ੯੩॥॥ 1੧ 108 ੪9੯ 001$ ।ਦਰ7੮੧੪੬੦ਹ. 1੧ਟ 1€ਿ 
01 90 1੯0 ਮਗ 1 ੧੦ 0ਇ %0੬॥,. 1105 00600 15 &2੦ਟ]8੬ 0੧ 
੮00711055 ਜਿ॥0005.”% ਮੁੱਖ ਸੜਕਾਂ 'ਤੇ ਡਾਕੇ ਅਤੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਚੋਰੀਆਂ ਤਾਂ 
ਹੁਣ ਵੀ ਆਮ ਹਨ। ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੰਮਾਂ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਅਪਰਾਧ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ : 
ਬਾਣ ਪਾਰਿ ਘਰੁ ਮੂਸਿ ਬਿਚਾਨੇ ਪੇਟੂ ਭਰੈ ਅਪ੍ਰਾਧੀ ॥ 
ਜਿਹਿ ਪਰਲੋਕ ਜਾਇ ਅਪਕੀਰਤਿ ਸੋਈ ਅਥਿਦਿਆ ਸਾਧੀ ॥ 
ਸਾਰੰਗ ਪਰਮਾਨੰਦਾ ਜੀ. ਪੰਨਾ 12537 
ਭਗਤ ਜੀ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੰਮਾਂ ਕਾਰਨ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ ਬਦਨਾਮੀ ਮਿਲਦੀ 
ਦੱਸਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲੋਕ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾ ਮਾੜੇ ਕੰਮਾਂ ਕਾਰਨ ਬਦਨਾਮੀ ਹੁੰਦੀ ਹੀ 
ਹੈ। ਅਹਿੰਸਾ ਨੂੰ ਬੁੱਧ ਧਰਮ ਅਤੇ ਜੈਨ ਧਰਮ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮੁੱਢਲੀ ਸਿੱਖਿਆ ਵਜੋਂ 
ਮੰਨਿਆ ਹੈ। ਵੈਸ਼ਨਵ ਮਤ ਵੀ ਅਹਿੰਸਾ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੰਨਦਾ ਹੈ। ਅਹਿੰਸਾ ਦਾ 
ਇਹ ਸਿਧਾਂਤ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਾਕਾਹਾਰੀ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਵਿਆਪਕ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਮਨ 
ਨੂੰ ਦਇਆ ਨਾਲ ਭਰਨਾ ਅਤੇ ਕਿਸੇ 'ਤੇ ਜ਼ੁਲਮ ਨਾ ਕਰਨਾਂ ਅਹਿੰਸਾ ਹੈ। ਮਨ ਵਿੱਚੋਂ 
ਕੋੋਧ ਅਤੇ ਨਫ਼ਰਤ ਦੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਕੇ ਦਇਆ ਅਤੇ ਪਿਆਰ ਦੇ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਮਨ ਵਿਚ ਭਰਨ ਨਾਲ ਹਿੰਸਾ ਭਾਵ ਦਾ ਤਿਆਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਖ਼ਲਕਤ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ 
ਅਤੇ ਸਰਬੱਤ ਦਾ ਭਲਾ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਹਿੰਸਾ-ਭਾਵ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਕੇ ਹੀ ਅਮਲੀ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਪਨਾਏ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਜੰਗਾਂ, ਲੁੱਟ-ਮਾਰ, ਮਾਰ-ਧਾੜ, ਝਗੜੇ, 
ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ ਅਤੇ ਦੋਗੇ ਫ਼ਸਾਦ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਹੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਨੁਕਸਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਸ਼ਾਂਤੀ, ਪ੍ਰੇਮ-ਪਿਆਰ, ਸਹਿਯੋਗ ਅਤੇ ਸਹਿ-ਹੋਂਦ ਹਮੇਸ਼ਾਂ ਹੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਵਿਕਾਸ 
ਦੇ ਰਾਹ ਵੱਲ ਲਿਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪੱਖੋਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸੁਸ਼ੋਭਿਤ ਸ਼ਬਦ ਅੱਜ ਦੇ ਸੋਸਾਰ ਲਈ ਅਮਨ, ਆਪਸੀ ਪ੍ਰੇਮ 
ਅਤੇ ਸਰਬੱਤ ਦੇ ਭਲੇ ਦਾ ਅਮਰ, ਪਵਿੱਤਰ ਅਤੇ ਸੱਚਾ-ਸੁੱਚਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਦੇ ਕੇ ਸਮੁੱਚੀ 
ਮਾਨਵਤਾ ਦੀ ਸਹੀ ਰਹਿਨੁਮਾਈ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਬੜੇ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਅਤੇ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਢੰਗ ਨਾਲ ਜ਼ਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਸਾਨੂੰ 
ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ ਭਗਤੀ ਕਰਨ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਸ਼ੁਭ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਆਪਣੇ ਸਾਰਗ ਰਾਗ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਰਾਹੀਂ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਆਓ 
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ਆਪਾਂ ਸਾਰੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵੱਲ ਝਾਤੀ ਮਾਰੀਏ ਅਤੇ ਦੇਖੀਏ ਕਿ ਅਸੀਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਅਤੇ ਹੋਰ ਧਾਰਮਿਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਤੋਂ ਮਿਲਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ 
ਪੜ੍ਹ-ਸੁਣ ਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕਿੰਨਾ ਕੁ ਅਪਨਾਇਆ ਹੈ ? ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰੀਏ 
ਕਿ ਸਾਡਾ ਜੀਵਨ ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਹੀ ਅਸੀਂ 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਨੂੰ ਅਮਲੀ ਰੂਪ ਦੇ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। 


/2/ ਭਗਤਾ ਪਰਮਾਨੰਦਾ ਜੀ ਲੰ ਬਾਣੀ ਲੰ ਕਾਵਿ-ਸ਼ੈਲ? 
ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ 
ਅੰਕਿਤ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਰਾਗ-ਥੱਧ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਗ ਸਾਰੰਗ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ । ਸ਼ਬਦਾ 
ਦੀਆਂ ਰਹਾਉ ਦੀਆਂ ਪੰਕਤੀਆਂ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਕੇਂਦਗੈ-ਭਾਵ ਦਰਜ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ “ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ` ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਭਾਸ਼ਾ ਹੋਰ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਅਤੇ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਹੱਦ ਤਕ ਮਿਲਦੀ-ਜੁਲਦੀ ਹੈ । ਸ਼ਬਦ 
ਵਿਚ ਸੋਸਕ੍ਿਤ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਮੁਲਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ 
ਰੂਪ ਜਿਵੇਂ' ਬਿਸਰੇ ਤੋਂ ਬਿਸਰਿਓ, ਫ਼ੂਟੇ ਤੋਂ ਛੂਟਿਓ ਅਤੇ ਬਿਰਾਨੇ ਤੋਂ ਬਿਰਾਨੋ ਕਰ 
ਕੇ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਰੂਪਾਂ ਦੀ ਇਹ ਤਬਦੀਲੀ ਸਾਧ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਇਕ ਮੁੱਖ ਗੁਣ 
ਹੈ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਅਗੇਤਰ ਲਾ ਕੇ ਨਾਂਹ-ਵਾਚੀ ਬਣੋ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਜਿਵੇਂ ਨਿਫਲ, ਅਪਕੀਰਤਿ ਅਤੇ ਅਬਿਦਿਆ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੇ ਇਲਾਵਾ ਅਗੇਤਰ 
“ਪਰ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ “ਪਰਨਿੰਦਾ ਅਤੇ ਪਰਲੋਕ' ਵੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਵਰਤੇ 
ਹਨ। ਸ਼ਬਦ “ਅਨਪਾਵਨੀ ਭਗਤਿ” ਬਿਲਕੁਲ ਨਿਵੇਕਲੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਦੀ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ। “ਅਨਪਾਵਨੀ' ਸ਼ਬਦ ਸੈਸਕ੍ਿਤ ਦੇ ਸ਼ਬਦ “ਅਨਪਾਇਨੀ' 
ਦਾ ਬਦਲਵਾਂ ਰੂਪ ਹੈ। “ਪਾਇਨੀ' ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਨਾਸ਼ ਹੋਣ ਵਾਲੀ, ਪਰ 'ਅਨ” ਅਗੇਤਰ 
ਲੱਗ ਕੇ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 'ਨਾ ਨਾਸ਼ ਹੋਣ ਵਾਲੀ” ਭਾਵ ਪੱਕੀ । 'ਅਪਾਯ' 
ਦਾ ਅਰਥ 'ਨਾਸ਼' ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ਼ਬਦ “ਪਾਇਨੀ' 'ਅਪਾਯ' ਤੋ ਬਣਿਆ ਹੈ। 'ਕੀਨਾ” 
ਅਤੇ “ਦੀਨਾ” ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਭਗਤ ਤ੍ਰਿਲੋਚਨ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਯਾਦ 
ਦਿਵਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਆਪ ਜੀ ਨੇ “ਕੀਨਾ” ਅਤੇ 'ਚੀਨਾ' ਸ਼ਬਦ ਫਰਤੇ ਹਨ 
ਅਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਕਹਿਣ ਦੇ ਢੰਗ ਪੱਖੋਂ ਇਹ ਪੰਕਤੀਆਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਪੰਕਤੀਆਂ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀਆਂ ਹਨ : ਆਓ ਦੇਖੀਏ । ਦੋਹਾਂ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀਆਂ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਪੰਕਤੀਆਂ : 
(1) ਅੰਤਰੁ ਮਲਿ ਨਿਰਮਲੁ ਨਰੀ ਕੀਨਾ ਬਾਹਰਿ ਭੇਖ ਉਦਾਸੀ ॥ 
ਹਿਰਦੈ ਕਮਲੁ ਘਟਿ ਬ੍ਰਹਮੁ ਨ ਚੀਨ੍ਾ ਕਾਹੇ ਭਇਆ ਸੈਨਿਆਸੀ॥ 
/ਨੂਜਨੀਂ ਤਲਚਨ ਜੀ. ਪੰਨੇ 525-26/ 


(2) ਅਨਪਾਵਨੀ ਭਗਤਿ ਨਹੀ ਉਪਜੀ ਭੂਖੈ ਦਾਨੁ ਨ ਦੀਨਾ ॥੧॥ਰਹਾਉ॥ 
(ਨਾਰੰਗ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ. ਪੰਨਾ 42534 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦਾ ਰਾਗ ਰਾਮਕਲੀ ਵਿਚ ਇਕ ਸ਼ਬਦ ਵਿਸ਼ਾ-ਵਸਤੂ ਪੱਖੋ' 
ਅਤੇ ਸ਼ੈਲੀ ਪੱਖੋਂ ਵੀ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਜਿਵੇਂ ਭਗਤ ਪਰਮਾਨੌਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਉਚਾਰਿਆ ਸ਼ਬਦ ਇਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਵੇਂ ਹੀ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣਾ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਕਢਨ ਥਾਜ ਸਿਰਜੇ ਜਗ ਭੀਤਰਿ ਜਨਮਿ ਕਢਨ ਫਲੁ ਪਾਇਆ ॥ 


ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਸੀਂ ਅਪਰਾਧੀ ਹਾਂ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਅਸੀਂ ਭਗਤੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਅਤੇ ਪਰਾਏ ਧਨ, ਪਰਾਏ ਤਨ, ਪਰਾਈ ਨਿੰਦਾ 
ਅਤੇ ਲੜਾਈ-ਭਗੜੇ ਦੇ ਭੈੜੇ ਰਸਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਛੱਛਿਆ। ਅਸੀਂ ਸਤਿ ਸੰਗਤਿ ਵਿਚ 
ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਾ ਨਹੀਂ ਸੁਣੀ ਅਤੇ ਮਾੜੇ ਬੰਦਿਆਂ ਦਾ ਸੰਗ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਾਮ, ਕ੍ਰੱਂਧ 
ਅਤੇ ਮਾਇਆ ਵਿਚ ਗ਼ਲਤਾਨ ਰਹੇ ਹਾਂ। ਦਇਆ, ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਾ 
ਸ਼ਿਆਲ ਸਾਡੇ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਵੀ ਨਹੀਂ ਆਇਆ । ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਹੀ ਦਸ਼ਾ ਭਗਤ 
ਪਰਮਾਨੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਬਿਆਨ ਕਰ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਮਝਾਇਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ। ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ : 
ਗੋਬਿੰਦ ਹਮ ਐਸੇ ਅਪਰਾਧੀ ॥ 
ਜਿਨਿ ਪ੍ਰਭਿ ਜੀਉ ਪਿੰਡ ਥਾ ਦੀਆ ਤਿਸ ਕੀ ਭਾਉ ਭਰਤ ਨਹੀ ਸਾਧੀ ॥੧੩ਰਹਾਉਭ 
ਪਰ ਧਨ ਪਰ ਤਨ ਪਰ ਤੀ ਨਿੰਦਾ ਪਰ ਅਪਬਾਦੁ ਨ ਛੂਟੈ ॥ 
ਆਢਾ ਗਚਨੂ ਹੋਤੁ ਹੈ ਭੁਨਿ ਫੁਨਿ ਇਹੁ ਪਰਸੈਗ ਨ ਕੂਣੈ ॥੨॥ 
ਜਿਹ ਘਰਿ ਕਥਾ ਹੋਤ ਹਰਿ ਸੈਤਨ ਇਥ ਨਿਮਖ ਨ ਕੀਨ ਮੈ ਫੇਰਾ ॥ 
ਲੈਪਣ ਚੋਰ ਦੂਤ ਮਤਵਾਰੇ ਤਿਨ ਸੈਗਿ ਸਦਾ ਬਸੇਰਾ ॥੩॥ 
ਕਾਮ ਕਰੋਧ ਮਾਇਆ ਮਦ ਮਤਸਰ ਏ ਸੈਪੈ ਸੇ ਮਾਰੀ ॥ 
ਦਇਆ ਧਰਮੁ ਅਰੁ ਗੁਰ ਕੀ ਸੇਵਾ ਏ ਸੁਪਨੰਤਰਿ ਨਾਹੀ ॥੪॥ 
ਰਾਮਕਲੀ ਗਛੀਰ ਜੰ. ਪੰਨਾਂ 9717 
ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਉਪਰੋਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ੁਰਮਾਨ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦਿਆਂ ਸਾਨੂੰ 
ਸੁਜ਼ਾਵਿਕ ਹੀ ਇਹ ਅਹਿਸਾਸ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਧਿਆਤਮਕ ਖੇਤਰ ਦੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ 
ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗੱਲ ਕਹਿਣ ਦੇ ਢੰਗ ਵਿਚ ਸੁਤੇ-ਸਿੱਧ ਹੀ ਸਮਾਨਤਾ 
ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਆਪਣੇ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਅਤੇ ਸਮਕਾਲੀ ਸੰਤਾਂ- 
ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਜੀਵਨ ਅਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਹੋਏ ਬਿਨਾਂ ਨਹੀਂ ਰਹਿ 
ਸਕਦੇ । ਇਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਭਗਤ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਨੂੰ ਇਕ ਡੂੰਘੀ ਅਤੇ ਅਟੁੱਟ ਸਾਂਝ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ ਭਗਤ ਸਾਹਿਬਾਨ ਇੱਕੋਂ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਮਾਲਾ ਦੇ ਅਨਮੋਲ ਮੇਤੀ 
ਹਨ। 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਦੁਆਰਾ ਉਚਾਰੇ ਗਏ, ਜਿਹੜੇ ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ 


(1) ॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਕੂਕਰੁ ਭਉਕਨਾ ਕਰੈਗ ਪਿਛੈ ਉਠਿ ਧਾਇ ॥ 
ਕਰਮੀ ਸਤਿਗੁਰ ਪਾਇਆ ਜਿਨਿ ਹਉ ਲੀਆ ਛਡਾਇ ॥੨੦੯॥ 


(2) ॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਧਰਤੀ ਸਾਧ ਕੀ ਤਸਕਰ ਬੈਸਹਿ ਗਾਹਿ ॥ 
ਧਰਤੀ ਭਾਰਿ ਨ ਬਿਆਪਈ ਉਨ ਕਉ ਲਾਹੂ ਲਾਹਿ ॥੨੧੦॥ 
(ਸਲੌਡ ਕਗ਼ੌਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 73754 
॥ ਸਲੋਕ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਧਰਤੀ ਸਾਧ ਕੀ ਤਸਕਰ ਬੈਸਹਿ ਗਾਹਿ॥ 
ਧਰਤੀ ਭਾਰਿ ਨ ਬਿਆਪਈ ਉਨ ਕਉ ਲਾਹੂ ਲਾਹਿ ॥੧॥ 
(ਭਾਮਕਲਨ ਕਾ ਵਾਰ, ਮਹਲਾ ੫, ਪੰਨਾਂ 9657 
(3) ॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਚਾਵਲ ਕਾਰਨੇ ਤੁਖ ਕਉ ਮੁਹਲੀ ਲਾਇ ॥ 
ਸੰਗਿ ਕੁਸੋਗੀ ਬੈਸਤੇ ਤਬ ਪੂਛੈ ਧਰਮ ਰਾਇ ॥੨੧੧॥ 
(ਸਲੰਕ ਫਛੀਰ ਜੰ, ਪੰਨਾ 1375) 
॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਚਾਵਲ ਕਾਰਣੇ ਤੁਖ ਕਉ ਮੁਹਲੀ ਲਾਇ ॥ 
ਸੋਗਿ ਕੁਸੰਗੀ ਬੈਸਤੇ ਤਥ ਪੂਛੇ ਧਰਮ ਰਾਇ ॥੨॥ 
(ਰਾਮਕਲਾ ਕਾ ਵਾਰ. ਮਹਲਾ ੫. ਪੰਨਾ 965) 
(4) । ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰ ਹਮਰਾ ਕੋ ਨਹੀ ਹਮ ਕਿਸ ਹੂ ਕੇ ਨਾਹਿ ॥ 
ਜਿਨਿ ਇਹੁ ਰਚਨੁ ਰਚਾਇਆ ਤਿਸ ਹੀ ਮਾਹਿ ਸਮਾਹਿ ॥੨੧੪॥ 
/ਸ਼ਲੱਕ ਕਛੰਰ ਜੀ. ਪੰਨਾ 1376) 
॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਕਬੀਰਾ ਹਮਰਾ ਕੇ ਨਹੀ ਹਮ ਕਿਸ ਹੂ ਕੇ ਨਾਹਿ ॥ 
ਜਿਨਿ ਇਹੁ ਰਚਨੁ ਰਚਾਇਆ ਤਿਸ ਹੀ ਮਾਹਿ ਸਮਾਹਿ॥੨॥ 
ਰਾਮਕਲੀ ਲੀ ਵਾਰ, ਮਹਲਾ ੫, ਪੰਨਾਂ 965) 
(5) ॥ਮ: ੫॥ ਕਬੀਰ ਰਾਮੁ ਨ ਚੇਤਿਓ ਫਿਰਿਆ ਲਾਲਚ ਮਾਹਿ ॥ 
ਪਾਪ ਕਰੈਤਾ ਮਰਿ ਗਇਆ ਅਉਧ ਪੁਨੀ ਖਿਨ ਮਾਹਿ ॥੨੨੧॥ 
(ਸਲੱਕਾ ਕਛੀਰ ਜ?, ਪੰਨਾ 1376) 
(6) ॥ਮ: ੩॥ ਚਿੰਤਾ ਭਿ ਆਪਿ ਕਰਾਇਸੀ ਅਚਿੰਤੁ ਭਿ ਆਪੇ ਦੇਇ॥ 
ਨਾਨਕ ਸੋ ਸਾਲਾਹੀਐ ਜਿ ਸਭਨਾ ਸਾਰ ਕਰੇਇ ॥੨੨੦॥ 
(ਸ਼ਲੰਰ ਕਛੰਰ ਜੀ, ਪੰਨਾ 1376) 
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ਭਗਤ ਕਬੀਰ ਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਸਲੋਕ, 


ਜਿਹੜੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਦੁਆਰਾ ਰਚੀਆਂ ਗਈਆਂ 


(0) 


(2) 


3) 


(4) 


%॥। 59੦੫ 23817 5।੧3 ਹੈ। 67੦੧ 


ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ 


ਕਬੀਰ ਮੁਕਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸੋਕੁਰਾ ਰਾਈ ਦਸਏਂ' ਭਾਇ ॥ 
ਮਨ ਤਉ ਮੈਗਲੁ ਹੋਇ ਰਹਿਓ ਨਿਕਸੋ ਕਿਉ ਕੈ ਜਾਇ॥੫੮॥ 


ਕਬੀਰ ਐਸਾ ਸਤਿਗੁਰ ਜੇ ਮਿਲੈ ਤੁਠਾ ਕਰੇ ਪਸਾਉ ॥ 
ਮੁਕਤਿ ਦੁਆਰਾ ਮੋਕਲਾ ਸਹਜੇ ਆਵਉ ਜਾਉ ॥੫੯॥ 
(ਸਲੱਕ ਕਲਰ ਜ. ਪੰਨਾਂ 1367) 

। ਸਲੋਕੁ॥ ਕਬੀਰ ਮੁਕਤਿ ਦੁਆਰਾ ਸੰਕੁੜਾ ਰਾਈ ਦਸਵੈ ਭਾਇ॥ 
ਮਨ ਤਉ ਮੈਗਲੁ ਹੋਇ ਰਹਾ ਨਿਕਸਿਆ ਕਿਉ ਕਰਿ ਜਾਇ॥ 
ਐਸਾ ਸਤਿਗੁਰ ਜੇ ਮਿਲੈ ਤੁਠਾ ਕਰੇ ਪਸਾਉ ॥ 
ਮੁਕਤਿ ਦੁਆਰਾ ਮੋਕਲਾ ਸਹਜੇ ਆਵਉ ਜਾਵਉ ॥੧॥ 

/ਗੂਸਗੀ ਕ? ਵਾਰ ਮਹਲਾ =. ਪੰਨਾ 509) 


ਕਬੀਰ ਮਰਤਾ ਮਰਤਾ ਜਗੁ ਮੂਆ ਮਰਿ ਭੀ ਨ ਜਾਨਿਆ ਕੋਇ॥ 
ਐਸੇ ਮਰਨੇ ਜੋ ਮਰੈ ਬਹੁਰਿ ਨ ਮਰਨਾ ਹੋਇ॥੨੯॥ 

/ਸਲੇਕਾ ਕਾਬਸਾ ਜੀ. ਪੰਨੇ 1765-65/ 
॥ ਸਲੋਕ॥ ਕਬੀਰਾ ਮਰਤਾ ਮਰਤਾ ਜਗੁ ਮੁਆ ਮਰਿ ਭਿ ਨ ਜਾਨੈ ਕੋਇ॥ 


ਐਸੀ ਮਰਨੀ ਜੋ ਮਰੈ ਬਹੁਰਿ ਨ ਮਰਨਾ ਹੋਇ॥ 
/ਭਹਾਗਤੇ ਕੀ ਫਾਰ ਮਹਲਾ ੬. ਪੰਨਾਂ 555) 


ਕਬੀਰ ਮਹਿਦੀ ਕਰਿ ਘਾਲਿਆ ਆਪੁ ਪੀਸਾਇ ਪੀਸਾਇ॥ 
ਤੈ ਸਹ ਬਾਤ ਨ ਪੂਛੀਐ ਕਬਹੁ ਨ ਲਾਈ ਪਾਇ ॥੬੫॥ 

ਸਲੋਕ ਕਬੀਰ ਜੀ. ਪੱਨਾ 7367 
॥ ਸਲੋਕੁ ॥ ਕਥੀਰ ਮਹਿਦੀ ਕਰਿ ਕੈ ਘਾਲਿਆ ਆਪੁ ਪੀਸਾਇ ਪੀਸਾਇ॥ 


ਤੈ ਸਹ ਬਾਤ ਨ ਪੁਛੀਆ ਕਬਹੂ ਨ ਲਾਈ ਪਾਇ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ ਕਾਂ ਵਾਣ ਮਹਲਾ ਡੇ. ਪੰਨਾ 947) 
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(5) ਕਬੀਰ ਕਸਉਣੀ ਰਾਮ ਕੀ ਝੂਠਾ ਟਿਕੈ ਨ ਕੋਇ॥ 
ਰਾਮ ਕਸਉਟੀ ਸੇ ਸਹੈ ਜੋ ਮਰਿ ਜੀਵਾ ਹੋਇ ॥੩੩॥ 
(ਕਲ ਕਸਰ ਜ. ਪੰਨਾ 1966) 
॥ ਸਲੈਂਕੁ॥ ਕਬੀਰ ਕਉਸਟੀ ਰਾਮ ਕੀ ਝੂਠਾ ਟਿਥੈ ਨ ਕੋਇ॥ 
ਰਾਮ ਕਸਉਟੀ ਸੋ ਸਹੈ ਜੋ ਮਰਜੀਵਾ ਹੋਇ ॥੧॥ 
(ਭਾਮਕਲਾ ਕੀ ਵਾਰ ਮਰਲਾ 2. ਪੰਨਾਂ 945) 
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ਅੰਤਿਕਾ -3 


ਸ਼ੇਖ਼ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਦੇ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਜੀ 
ਦੇ ਜੋ ਸਲੋਕ ਦਰਜ ਹਨ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ 


(1 


(2 


(3 


ਅਠਾਰਾਂ ਹੈ । 


) ॥ਮ: ੩॥ ਫਗੀਦਾ ਕਾਲੀ ਧਉਲੀ ਸਾਹਿਬੁ ਸਦਾ ਹੈ ਜੇ ਕੋ ਚਿਤਿ ਕਰੇ॥ 
ਆਪਣਾ ਲਾਇਆ ਪਿਰਮੁ ਨ ਲਗਈ ਜੇ ਲੋਚੈ ਸਭੁ ਕੋਇ ॥ 
ਏਹੁ ਪਿਰਮੁ ਪਿਆਲਾ ਖਸਮ ਕਾ ਜੈ ਭਾਵੈ ਤੈ ਦੇਇ ॥੧੩॥ 
(ਸਲੋਕ ਸੇਖ ਛਗੀਦ ਕੰ. ਪੰਨਾ /375। 


) ਸਾਹੁਰੈ ਪੇਈਐ ਕੰਤ ਕੀ ਕੰਤੁ ਅਗੈਮੁ ਅਥਾਹੁ ॥ 
ਨਾਨਕ ਸੋ ਸੋਹਾਗਣੀ ਜੁ ਭਾਵੈ ਬੇਪਰਵਾਹ ॥੩੨॥ 
ਸਲੌਂਠ' ਸਰ ਭਗੀਦ ਛੰ, ਪੰਨਾ 1379; 
॥ਮ: ੧॥ ਸਸੂਰੈ ਪੇਈਐ ਕੌਤ ਕੀ ਕੈਤੁ ਅਰੀਮੁ ਅਥਾਹੁ॥ 
ਨਾਨਕ ਧੈਨੁ ਸੋਹਾਗਣੀ ਜੋ ਭਾਵਹਿ ਵੇਪਰਵਾਹ ॥੨॥ 


ਮਾਰ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੜ. ਪੰਨਾ 10887 


॥ਮ: ੩॥ ਇਹੁ ਤਨੁ ਸਭੋ ਰਤੁ ਹੈ ਰਤੁ ਬਿਨੁ ਤੌਨੁ ਨ ਹੋਇ॥ 
ਜੋ ਸਹ ਰਤੇ ਆਪਣੇ ਤਿਤੁ ਤਨਿ ਲੋਭੁ ਰਤੁ ਨ ਹੋਇ॥ 
ਭੈ ਪਇਐ ਤਨੁ ਖੀਣੁ ਹੋਇ ਲੋਭੁ ਰਤੁ ਵਿਚਹੁ ਜਾਇ॥ 
ਜਿਉ ਬੈਸੈਤਰਿ ਧਾਤੁ ਸੁਧੁ ਹੋਇ ਤਿਉ ਹਰਿ ਕਾ ਭਉ ਦੁਰਮਤਿ ਮੈਲੁ ਗਵਾਇ ॥ 
ਨਾਨਕ ਤੇ ਜਨ ਸੋਹਣੇ ਜਿ ਰਤੇ ਹਰਿ ਰੋਗੁ ਲਾਇ ॥੫੨॥ 
(ਸਲੋਕ ਸੋਝ ਭਗੀਦ ਗੰ. ਪੰਨਾ /.386) 


॥ ਸਲੋਕ ਮ: ੩॥ 

ਇਹੁ ਤਨੁ ਸਭੋਂ ਰਤੁ ਹੈ ਰਤੁ ਬਿਨੁ ਤੇਨੁ ਨ ਹੋਇ॥ 

ਜੋ ਸ਼ਹਿ ਰਤੇ ਆਪਣੈ ਤਿਨ ਤਨਿ ਲੋਭੁ ਰਤੁ ਨ ਹੋਇ॥ 

ਭੈ ਪਇਐ ਤਨੁ ਖੀਣੂ ਹੋਇ ਲੋਭ ਰਤੁ ਵਿਚਹੁ ਜਾਇ॥ 

ਜਿਉ ਥੈਸੇਤਰਿ ਧਾਤੁ ਸੁਧੁ ਹੋਇ ਤਿਉ ਹਰਿ ਕਾ ਭਉ ਦੁਰਮਤਿ ਮੈਲੁ ਗਵਾਇ ॥ 

ਨਾਨਕ ਤੇ ਜਨ ਸੋਹਣੇ ਜੋ ਰਤੇ ਹਰਿ ਰੋਗੁ ਲਾਇ ॥੧॥ 
ਰਾਮਕਲੀ ਕ ਵਾਰ ਮਹੜ਼ਾ ਤੋ, ਪੰਨੇ 99੭50) 
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(4) 


(5) 


(6) 


(7) 


(8) 


(9) 
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। ਮਹਲਾ ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਖਾਲਕੁ ਖਲਕ ਮਹਿ ਖਲਕ ਫਸੈ ਰਬ ਮਾਹਿ॥ 
ਮੰਦਾ ਕਿਸ ਨੌ ਆਥੀਐ ਜਾਂ ਤਿਸੁ ਬਿਨੁ ਕੋਈ ਨਾਹਿ ॥੭੫॥ 
/ਸਲਂਗਾ ਸ਼ੋਖ ਭਗੀਦ ਠੰ. ਪੰਨਾ 13874 


॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਭੂਮਿ ਰੈਗਾਵਲੀ ਮੰਝਿ ਵਿਸੂਲਾ ਬਾਗ ॥ 
ਜੋ ਜਨ ਪੀਰਿ ਨਿਵਾਜਿਆ ਤਿੰਨਾ ਅੰਚ ਨ ਲਾਗੁ ॥੮੨॥ 
।ਸਲੋਕਾ ਸਝ #ਗੀਏ ਲੰ. ਪੰਨਾ / 3827 


॥ ਮਹਲਾ ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਉਮਰ ਸੁਹਾਵੜੀ ਸੈਗਿ ਸੁਵੈਨੜੀ ਦੇਹ ॥ 
ਵਿਰਲੇ ਕੇਈ ਪਾਈਅਨਿ ਜਿੰਨ੍ਹਾ ਪਿਆਰੇ ਨੇਹ ॥੮੩॥ 

/ਸ਼ਲੱਕ' ਸੋ ਭਗੀਦ ਭੰ. ਪੰਨਾ 7362, 
। ਸਲੋਕ ਮ: ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਭੂਮਿ ਰੈਗਾਵਲੀ ਮੰਝਿ ਵਿਸੂਲਾ ਥਾਗੁ ॥ 
ਜੋ ਨਰ ਪੀਰਿ ਨਿਵਾਜਿਆ ਤਿਨਾ ਅੰਚ ਨ ਲਾਗ ॥੧॥ 
॥ਮ: ੫॥ ਫਗੀਦਾ ਉਮਰ ਸੁਹਾਵੜੀ ਸੈਗਿ ਸੁਵੈਨੜੀ ਦੇਹ ॥ 
ਵਿਰਲੇ ਕੇਈ ਪਾਈਅਨਿ_ ਜਿਨ ਪਿਆਰੇ ਨੇਹ॥੨॥ 

(ਰਾਮਕਲੀ ਕੀ ਵਾਤ #ਹਨਾ ੫. ਪੰਨਾ 966) 

॥ਮ: ੩॥ ਕਾਇ ਪਟੋਲਾ ਪਾੜਤੀ ਕੌਬਲੜੀ ਪਹਿਰੇਇ ॥ 
ਨਾਨਕ ਘਰ ਹੀ ਬੈਠਿਆ ਸਹੁ ਮਿਲੈ ਜੇ ਨੀਅਤਿ ਰਾਸਿ ਕਰੇਇ ॥੧੦੪॥ 

ਸਲੰਕਾ ਸੋਚ #ਗੀ ਕੰ. ਪੰਨਾ 4383) 


॥ ਮ: ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਗਰਬੁ ਜਿਨਾ ਵਡਿਆਈਆ ਧਨਿ ਜੋਬਨਿ ਆਗਾਹ॥ 
ਖਾਲੀ ਚਲੇ ਧਣੀ ਸਿਉ ਟਿਬੇ ਜਿਉ ਮੀਹਾਹੁ ॥੧੦੫॥ 
।ਸਲਠ ਸੇਖ ਛਗੀਦ ਕੰ. ਪੰਨਾ 1367) 


॥ ਮ: ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਕੈਤੂ ਰੈਗਾਵਲਾ ਵਡਾ ਵੇਮੁਹਤਾਜੁ ॥ 


ਅਲਹ ਸੇਤੀ ਰਤਿਆ ਏਹੁ ਸਚਾਵਾਂ ਸਾਜ ॥੧੦੮॥ 
(ਸਲੋਕ ਸੌਖ #ਗੀਦ ਕੇ. ਪੰਨਾ 4763। 


(10)॥ਮ: ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਦੁਖੁ ਸੁਖੁ ਇਕੁ ਕਰਿ ਦਿਲ ਤੇ ਲਾਹਿ ਵਿਕਾਰੁ॥ 


ਅਲਹ ਭਾਵੈ ਸੋ ਭਲਾ ਤਾਂ ਲਭੀ ਦਰਬਾਰੁ ॥੧੦੯॥ 
(ਸਲੱਕ ਸ਼ੋ ਭਗੀਦ ਕੰ, ਪੰਨਾ 43767) 


(11)॥ਮ: ੫॥ ਫਗੈਦਾ ਦੁਨੀ ਵਜਾਈ ਵਜਦੀ ਤੂੰ ਭੀ ਵਜਹਿ ਨਾਲਿ॥ 


` ਸੋਈ ਜੀਉ ਨ ਵਜਦਾ ਜਿਸੁ ਅਲਹੁ ਕਰਦਾ ਸਾਰ ॥੧੧੦॥ 
ਸ (ਸਭੰਗਾ ਸੇਖ ਭਗਦ' ਛੱ, ਪੰਨਾਂ 17837 


(12) ॥ਮ: ੫॥ ਫਰੀਦਾ ਦਿਲੁ ਰਤਾ ਇਸੁ ਦੁਨੀ ਸਿਉ ਦੁਨੀ ਨ ਕਿਤੈ ਕੰਮਿ॥ 
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(13) ਦਾਤੀ ਸਾਹਿਬ ਸੈਦੀਆ ਕਿਆ ਚਲੈ ਤਿਸੁ ਨਾਲਿ॥ 
ਇਕਿ ਜਾਗਦੇ ਨਾ ਲਹਨਿ੍‌_ ਇਕਨਾ ਸੁਤਿਆ ਦੇਇ ਉਠਾਲਿ ॥੧੧੩॥ 
/ਸ਼ਲੰਕ ਸਰ ਛਗੀਦ ਕੰ, ਪੰਨਾ 1384) 
॥ ਸਲੋਕੁ ਮ: ੧॥ ਦਾਤੀ ਸਾਹਿਬ ਸੈਦੀਆ ਕਿਆ ਚਲੈ ਤਿਸੁ ਨਾਲਿ॥ 
ਇਕ ਜਾਗੈਦੇ ਨਾ ਲਹੌਨਿ ਇਕਨਾ ਸੁਤਿਆ ਦੇਇ ਉਠਾਲਿ ॥੧॥ 
।ਸਗੰਰਾਗ ਕੀ ਵਾਰ ਮਹਲਾ #, ਪੰਨਾ 837 
(14) ਤਨੁ ਨ ਤਪਾਇ ਤਨੂਰ ਜਿਉ ਬਾਲਣੂ ਹੜ ਨ ਬਾਲਿ॥ 
ਸਿਰਿ ਪੈਰੀ ਕਿਆ ਫੇੜਿਆ ਅੰਦਰਿ ਪਿਰੀ ਨਿਹਾਲਿ ॥੧੨੦॥ 
/ਸਲੋਕਾ ਸੌਝ ਛਗੀਟ ਥੰ. ਪੰਨਾ 1364. 
ਤਨ ਨ ਤਪਾਇ ਤਨੂਰ ਜਿਉ ਬਾਲਣੁ ਹਡ ਨ ਥਾਲਿ ॥ 
ਸਿਰਿ ਪੈਰੀ ਕਿਆ ਫੇੜਿਆ ਅੰਦਰ ਪਿਰੀ ਸਮਾਲਿ ॥੧੮॥ 
।ਸਲੱਠ ਮ` 5. ਸਲੌਣ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਹੰਕ, ਪੰਨੇ 1477-/2) 
(15) ਹਉ ਚੂਢੇਦੀ ਸਜਣਾ ਸਜਣੁ ਮੈਡੇ ਨਾਲਿ ॥ 
ਨਾਨਕ ਅਲਖੁ ਨ ਲਖੀਐ ਗੁਰਮੁਖਿ ਦੇਇ ਦਿਖਾਲਿ ॥੧੨%॥ 
(ਸਲੱਕ ਸੰਖ ਫਗੀਦ ਲੰ. ਪੰਨਾਂ 7364) 
॥ ਸਲੋਕ ਮ: ੪॥ ਹਉ ਢੂਢੇਂਦੀ ਸਜਣਾ ਸਜਣੁ ਮੈਛੈ ਨਾਲਿ ॥ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਅਲਖੁ ਨ ਲਖੀਐ ਗੁਰਮੁਖਿ ਦੇਹਿ ਦਿਖਾਲਿ॥੧॥ 
।ਕਾਨਡੇ ਕੀ ਫਾਡ ਮਹਲਾ ੪, ਪੁੱਠਾ 73789 
(16) ਹੈਸਾ ਦੇਖਿ ਤਰੰਦਿਆ ਬਗਾ ਆਇਆ ਚਾਉ ॥ 
ਛੁਬਿ ਮੁਏ ਬਗ ਬਪੁੜੇ ਸਿਰੁ ਤਲਿ ਉਪਰਿ ਪਾਉ ॥੧੨੨॥ 
(ਸਲੋਕ ਸੇਝ ਗੀਟ ਛੱ, ਪੰਨਾਂ 1354) 
॥ਮ: ੩॥ ਹੈਸਾ ਵੇਖਿ ਤਰੰਦਿਆ ਬਗਾਂ ਭਿ ਆਯਾ ਚਾਉ ॥ 
ਡੁਥਿ ਮੁਏ ਬਗ ਬਪੁੜੇ ਸਿਰੁ ਤਲਿ ਉਪਰਿ ਪਾਉ ॥੩॥ 
/ਵਡਹੱਸ ਕਾ ਵਾਣ ਖ਼ਹਲਾ ੪, ਪੰਨਾਂ 585) 
(17) ਮੈ ਜਾਣਿਆ ਵਡ ਹੈਸੁ ਹੈ ਤਾਂ ਮੈ ਕੀਤਾ ਸੈਗੁ॥ 
ਜੇ ਜਾਣਾ ਬਗੁ ਥਪੁੜਾ ਜਨਮਿ ਨ ਭੇੜੀ ਅੰਗੁ ॥੧੨੩॥ 
/ਸਲੋਕਾ ਸੋਥ ਭਗੀਦ ਕੰ, ਪੰਨਾ /3984/ 
॥ਮ: ੩॥ ਸੈ ਜਾਨਿਆ ਵਡ ਹੈਸੁ ਹੈ ਤਾ ਮੈ ਕੀਆ ਸੰਗੁ॥ 
ਜੇ ਜਾਣਾ ਬਗੁ ਬਪੁੜਾ ਤ ਜਨਮਿ ਨ ਦੇਦੀ ਅੰਗੁ ॥੨॥ 
।ਵਡਹੇਸ਼ ਕੀ ਵਾਣ ਮਹਲਾ ੬, ਪੰਨਾ 5854 
(18) ਕਿਆ ਹੈਸੂ ਕਿਆ ਬਗੁਲਾ ਜਾ ਕਉ ਨਦਰਿ ਧਰੇ॥ 
ਜੇ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਨਾਨਕਾ ਕਾਗਹੁ ਹੰਸੁ ਕਰੇ ॥੧੨੪॥ (ਸ਼ਲੰਤ ਸੇਖ ਭਗੰਦ ਗੰ. ਪੰਨਾ 3847 
॥ਮ: ੧॥ ਕਿਆ ਹੈਸੁ ਕਿਆ ਥਗੁਲਾ ਜਾ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰੇਇ ॥ 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਨਾਨਕਾ ਕਾਗਹੁ ਹੰਸੁ ਕਰੇਇ ॥੨॥ 
।ਨਗੰਭਾਗ ਕੰ ਵਾਰ ਮਹਲਾ ੪, ਪੰਨਾਂ 9// 
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ਸਰੂਪ ਸਿੰਘ ਅਲੱਗ (ਡਾ.), ਪੰਚ ਸਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਹਿਝ, ਅਲਗ ਸ਼ਬਦ ਯੱਗ ਚੈਰੀਟੇਬਲ 
ਟਰੱਸਟ (ਰਜਿ.), ਲੁਧਿਆਣਾ, 25ਵੀਂ ਐਡੀਸ਼ਨ, 2010. 

ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ (ਛੀ.ਲਿਟ.), ਗੁਰ ਇਤਿਹਾਸ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ੨ ਤੋਂ ੬, ਸਿੰਘ ਬ੍ਰਦਰਜ਼, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 
ਚੌਥੀ ਵਾਰ, 2006. 

-, ਭਗਤ ਬਾਣਾ ਸਨੰਭ (ਪੰਜ ਭਾਗ), ਸਿੰਘ ਬ੍ਰਦਰਜ਼, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ ਦੂਜੀ 
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ਪਟਿਆਲਾ, 1973. 

ਨੁਰ ਤਚਨਾਵਲੀ, ਜ਼ਾਸ਼ਾ ਵਿਭਾਗ ਪੰਜਾਬ, ਪਟਿਆਲਾ, ਦੂਜੀ ਵਾਰ 1989. 

ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ (ਭਾਈ), ਗੁਰਸ਼ਬਦ ਤਨਾਕਰ ਮਹਾਨ ਕੱਸ਼, ਨੈਸ਼ਨਲ ਬੁਕ ਸ਼ਾਪ, ਦਿੱਲੀ, 
14ਵਾਂ ਐਡੀਸ਼ਨ, 2009. 

ਕਿਰਪਾਲ ਸਿੰਘ ਚੋਦਨ, ਭਗਤ ਗ/ਫਦਾਸ਼ ਜਾਂ . ਜੰਫਨ ਤੇ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਸਿੱਖ ਮਿਸ਼ਨਰੀ 
ਕਾਲਜ (ਰਜਿ), ਲੁਧਿਆਣਾ, ਅਕਤੂਬਰ 2007. 

ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ (ਭਾਈ), ਵਾਰਾਂ ਗਿਆਨ ਕਤਨਾਵਨ?, ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ, 
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ਕਮੇਟੀ, ਸ੍ਰੀ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ । 
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